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REDAKSJONELLE NOTER 


UTSTILLINGS-BOD 


Det har vært sagt ofte at kirken bør gjøre bod. Og nu har 
nogen også funnet at året 1930 først og fremst bør være et 


kirkelig bodsår, ikke et festår. 


Underlig med disse opfordringer til å utstille sin botferdig- 
het. Virkelig bod foregår som bekjent ikke i kristendommen 
foran alle templets benkerader, det vil i våre dager si: i pres- 
sen, men et annet sted. 

Bod ytrer sig heller ikke i at man sier andre bør gjøre den. 
Bod begynner i det personligste og virkes mer av Gud enn 
av mennesker. Bod virkes heller ikke først og fremst ved 
mas og opfordringer. Ofte er det den virkelige nød, Herrens 
straffende hånd, men stundom er det også takknemlighet som 
virker den ekte bod. For takknemlighet fødes ved oplevelsen 
av Guds storhet og av Guds nåde. 

Kan nogen gi det norske folk en dyp takknemlighetskjensle 
ved å gjøre levende hvad vi har fått, kan nogen gjøre Gud 


- stor for vårt folk, da har han åpnet vei for boden. Da blir 


vi selv så små. Og 1930 skulde vel nettop stå i Guds stor- 
hets tegn. 

Derimot vokser bod ikke frem av sure syner og nedslagen 
tankegang. Bod har nemlig i kristentro intet som helst med 
tristhet og mismot å gjøre. 

Bod kan i det hele ikke bestilles, like så litt som takknem- 
lighet. Begge vokser organisk ut av oplevelsen av gave og op- 
wave i Guds rike. 

Uten reservasjon kunde Paulus derfor tilrope de kristne: 
Gled Eder, atter sier jeg: Gled Eder i Herren. Og gleden skal 
skinne, den skal vise hvor staden på berget befinner sig. 

Der er ingen grunn til å legge en sekk over den ting at 
[Norge har hatt Guds ord i 900 år. 
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FRA MEDICINMENN TIL LÆGEKUNST 
Foredrag ved en tilstelning til inntekt for nytt sykehus i Kristiansand: 


Av overlæge KRISTEN ANDERSEN. 


Vi bruker uvilkårlig to forskjellige betegnelser for medi- 
cinen, vi sier både lægevidenskap og lægekunst. De to ord fal- 
ler en vekselvis i munnen. Man snakker om lægevidenskapen. 
Og man snakker om lægekunsten. Begge ord, begge navn har: 
sin rett. Men kanskje det ordet lægekunst allikevel favner: 
videst. 

Hvad sier nemlig det ordet? 

Det sier dette, at der til lægegjerningen knytter sig — for-- 
uten dette med videnskapen, som jo er den til grunn liggende: 
betingelse — også et mindre klart definerbart noget, som gir 
den gjerning et visst fellesskap med kunst. Det er ikke så lett. 
for den som selv ikke er kunstner å si hvad kunst er. Hvad 
der er det karakteristiske moment ved kunst. Men jeg vilde: 
være tilbøielig til å tro, at det karakteristiske er en egen in- 
tuitiv evne til å utvelge. Til å utvelge enkelte sider ved moti- 
vet og fremheve dem. Og til å utvelge andre sider og bortta, 
fjerne dem fra gjengivelsen. Fordi de virker forstyrrende på. 
helhetsinntrykket. Noe slikt, en slik utvelgende intuitiv evne 
knytter der sig sikkert også til lægekunstens utøvelse. Derfor: 
er den også og kalles også efter min mening med rette en 
kunst. Foruten at den er videnskap. Når alt hvad videnskap- 
kan legge tilrette er lagt tilrette, da kommer nettop denne: 
skjønnets utvelgelse og treffer det intuitive valg mellem de: 


mange muligheter som kan foreligge. Og i én forstand til er- | 


den en kunst. Den har ikke alene med menneskets legemlige- 
side å gjøre. Den vet også at mennesker har en sjel. Og at 
legeme og sjel — iallfall i denne tilværelse — er en helhet. 


Nettop i dette å regne med sjelen er det det kunstneriske faller | 


inn. Og sikkert vil vedbli å falle inn, selv om også. dette med 
sjelen litt efter litt i en ganske annen grad enn før er trukket 
inn under videnskapelig og metodisk forskning. Jeg vil i den: 


anledning bare nevne det ord som nu også i medicinske forbin-- på 


delser er så sterkt fremme, dette om psykoanalysen. 


ev 
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de 
De store linjer : lægekunstens utvikling. 

Hvad er så lægekunsten for noget? 

Det er den kunst som har til bevist opgave å helbrede eller 
lindre de menneskelige sykdommer og lidelser. Den er den 
kunst som står i forhold til det allermest primitive hos menne- 
sket: kampen mot sykdom og frykten for døden. Derfor er 

også denne kunst opstått så tidlig i menneskeslektens historie 
— som man overhodet finner tegn på menneskelig .kulturutvik- 
ling. Og fordi denne kunst beskjeftiger sig med de tilskikkel- 
ser som mere enn noget annet griper inn i menneskelig livs- 
lykke, derfor har også dens utvikling trolig fulgt med under 
alle menneskeåndens fremskritt ned gjennem tidene, båret som 
den har vært av en edel trang til å forminske det jordiske men- 
neskelivs nød og sorg. Dessverre, vi vil senere få se at denne 
kunsts utøvere ikke alltid har stått på høide med opgavens 
etiske storhet. Dype flekker skjemmer her og der den medi- 
einske kunsts skjold. Og dog, i det hele og store tatt tror jeg 
nok man tør si, at lægekunsten opviser en rekke av navn, som 
står som lysende eksempler i menneskeslektens historie om edel 
— hengivelse i den store opgave. 
; I bunn og grunn hviler vel all medicin, all lægekunst fra først 
av på et erfaringsmessig grunnlag. Det primitive menneske 
har møtt sykdommen eller den ved vold fremkalte sykelige til- 
i stand. Dels ved et resonnement ut fra analogier i sin øvrige 
3 erfaring, dels ved observasjon av små sammentreff, som riktig 
d eller uriktig er tydet som årsakssammenhenge, er man kommet 
til å foreta sig det ene eller det annet for å avhjelpe sykdom- 
3 men eller skadens følger. Disse erfaringsmomenter er de før- 
E- ste spirer til den egentlige videnskapelige videnskap. Og jeg 
E vil i det følgende forsøke å vise Dem hvor glimrende disse er- 
K faringer ofte var gjort på et tidspunkt da man ingen forbetin- 
gelser hadde for å gjøre dem og savnet helt de hjelpemidler 
senere tider fikk til sin rådighet. Disse erfaringsmessig 
vunne erkjennelser blev imidlertid så gjort til gjenstand for 
spekulasjon. Og det er, mine damer g herrer, betydelig lettere 
å spekulere enn å observere. Det er det den dag idag. Derfor 
å fikk den spekulative side av saken i de tidligste århundreder 
en avgjørende innflytelse på lægekunstens utøvelse. Lægevi- 
| 6 denskapen blev i stor utstrekning en samling av forholdsvis få 
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erfaringsmessig vunne erkjennelser og en bred medicinsk filo- 
sofi, som dels tok sitt utgangspunkt i religiøse forestillinger 
om tilværelsens art og forløp, dels hvilte mere på et slags 
logisk resonnement, i kraft av hvilket der byggedes op syste- 
mer på utilstrekkelige eller uriktige forutsetninger som der 
også i stor utstrekning gjøres den dag idag. Menneskene for- 
andrer sig ikke så meget. 

I kraft av denne utvikling finner vi da hos de primitive folk 
lægekunsten representert ved et lite sådant fond av naturvi- 
denskapelige observasjoner, om jeg så må si. Hertil slutter 
sig så en rik skatt av magiske opfatninger og handlinger. Og- 
så denne magiske medicin utvikler sig litt efter litt til et 
høiere intellektuelt nivå, således som vi finner den i den egyp- 
tiske prestemedicin. Høiere fordi de magiske forestillinger 
dog er tilknyttet mere utviklede religiøse forestillingsmåter. 
Litt efter litt forsvinner det religiøse moment dermed også 
det rent magiske. Vi glir over i den filosofierende periode, 
således som den særlig fremtrer i den greske medicin. De 
naturvidenskapelige erkjennelser er her bedre kontrollerte og 
rikeligere, og deres bearbeidelse ad tenkningens vei skjer helt 
ut på logisk vis uten innblanding av magiske forestillinger. 

Tidene skrider frem. Den naturvidenskapelige erkjennelses 
evner utvides og utdypes. Den klare erkjennelse av årsaks- 
sammenhengen gjør sig mere og mere gjeldende. Observasjo- 
nen får mere og mere betydning. Det spekulative element får 
ikke mere anledning som før til å gjøre sig bredt gjeldende. 
Utviklingen skrider henimot det store mål: å gjøre medicinen 
såvidt mulig til en eksakt naturvidenskap bygget på observa- 
sjon av den friske og den syke organisme i alle dens detaljer 
og på eksperimentet, hvor årsakssammenhengen vilkårlig vari- 
eres og de vekslende resultater avleses. 

Det er dette som er lægevidenskapens nuværende ideelle 
standpunkt. Ganske visst: målet er ikke nådd. Men de siste 
par hundre år har dog bragt oss målet betydelig nærmere. 
Lægen er blitt dels videnskapsmann, dels videnskapelig hand- 
lende. Laboratoriet har fått en fremtredende plass i hans 
virksomhet. Den instrumentelle teknikk er blitt et av hans 


hovedvåben. Der er kommet noget kjølig intellektuelt over 
ham. 
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Men under denne utvikling merkes det kanskje at noget av 
dette med kunsten, med intuisjonen holder på å gli unda. 
Der er nettop i de siste år fra en meget fremstående tysk 
læge skrevet en bok, som har vakt den største opsikt ikke 
bare i Tyskland, men i flere land. Den boken heter: Der Arzt 
und seine Sendung. Det kan oversettes: Lægen og hans kall. 
Og den boken betoner nettop denne forskjell mellem lægen 
og medicineren. Der Arzt und der Mediziner. Videnskaps- 


- mannen for hvem lægevidenskap kun er videnskap. Og dok- 


toren, hvem denne trang til å helbrede ligger således i blodet, 
at det hele blir noget mere enn videnskap. Blir videnskap 
kombinert med det jeg har kalt det kunstneriske moment. 

Og som reaksjonen merkes her, merkes den også på et an- 
net punkt. Det har i hele mitt liv ikke vært tenkelig at nogen 
betydeligere medikus nogengang skulde kunne finne på å nev- 
ne begrepet Gud i et virkelig videnskapelig arbeid. Det inte- 
résserte mig derfor høiligen å lese i en operasjonslære som 
nettop i disse år utgis av en av Tysklands ledende kirurger, 
følgende setning: «Derfor hviler der over kirurgens arbeid 
alltid noget uberegnelig. En sikker garanti kan han ikke gi 
for utgangen av nogen operasjon. Samspillet av disse ubereg- 
nelige momenter vil den ene kalle tilfellet; den annen vil kalle 
det Gud.» Ambroise Paree (en stor fransk kirurg fra 17. år- 
hundre) sier: Je I ai operée, Dieu le guerira.") 


25 
De enkelte perioder i lægekunsten. 


Efter at jeg således har forsøkt å tegne for Dem de store 
linjer i lægekunstens utvikling, vil jeg dernæst vende mig mot 
de enkelte perioder og fortelle Dem litt fra hver av dem. Hur- 
tigst og rent skisserende vil jeg behandle de tidligere tiders 
medisin, mere utførlig og inngående dens utvikling i de siste 
århundrer, hvor de landevinninger er gjort, som har hatt den 
aller største innflytelse på de menneskelige livsforhold. 

Søker vi efter sporene til lægevidenskap hos de prehisto- 
riske primitive folk, er vi henvist til de mere eller mindre 
rikelige efterladenskaper efter dem, som man finner i de for- 


1) «Jeg opererte ham, Gud kurerte ham.» 
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skjellige geologiske perioders avleiringer. Særdeles meget kan 
man vel herav ikke slutte. Såvidt jeg vet har man vesentlig 
funnet tegn til at en del kranier har vært trepaneret. Og man 
har gått ut fra at disse trepanasjoner har vært foretatt i ved- 
kommendes levetid antagelig for å skaffe sygdomsdemonen 
anledning til å undvike gjennem åpningen. Gjennem en ana- 
logislutning kan man imidlertid dra en del mere eller mindre 
sikre slutninger ut fra de forhold man finner hos de folkeslag, 
der fremdeles lever eller i de siste århundrer har vært funnet 
levende på primitivt standpunkt som stenaldersfolk. Det viser 
sig at disse folkeslag helt igjennem har en magisk forestilling 
om sygdommene. Sygdommene antas forvoldt enten ved an- 
dre levende menneskers sjelelige innflytelse på sine medskap- 
ninger eller gjennem innflytelse fra demoner, ånder. Ut fra 
denne opfatning blir det da til en viss grad logisk riktig å 
søke å bekjempe sygdommene gjennem magiske kontrastvirk- 
ninger. Der opstår medtcinmenn — enten som kaster eller 
som enkeltindivider — folk som har kjennskap til de trylle- 
formler og besvergelsesceremonier, hvorved de magiske syg- 
domsvirkninger kan lammes. Til disse ceremonier hører så 
undertiden nydelsen av visse hemmelige midler enten som 
drikk eller til innånding. For tanken har disse midler reli- 
giøs eller magisk betydning. I virkeligheten er det vel mulig 
at enkelte primitive erfaringsmomenter her kan blande sig 
inn. At disse tryllemidler altså i virkeligheten tildels har 
karakteren av medikamenter. 

Ved siden av disse forholdsregler av helt magisk art over- 
for de egentlige interne sygdommer optrer meget tidlig i fol- 
kenes kulturutvikling en mere mekanisk medicinsk hjelp over- 
for visse ytre søader. Og dessuten i fødselshjelpen. Som. det 
vil forståes virker nettop denne funksjon hos kvinnen med 
påtrengende kraft behovet om assistanse. Og meget tidlig fin- 
ner man tilløp til sådan fødselshjelp. 

Fra Egypten har man i den såkalte papyrus Ebers et ut- 
merket dokument om den egyptiske prestemedicin. Denne pa- 
pyrusrulle blev funnet i året 1877 og opbevares nu i Leipzig. 
Den er 20 m. lang og fyller i tysk oversettelse 195 oktavsider. 
Den skriver sig fra år 1550 f. Kr. men henfører sig selv til 
en langt tidligere periode. 
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I Egypten gled kjennskapet til sygdommene og befatningen 
smed deres behandling litt efter litt over til presteskapet. Tid- 
digere av religiøse forestillinger mere upåvirkede observasjo- 
ner blev herigjennem tilblandet med teologisk spekulasjon, 
«og der fremgikk herav en prestemedicein således som vi fin- 
ner den beskrevet i den nevnte papyrus. 

Man vil forstå at det for erkjennelsen av sygdommenes ve- 
sen vil være nødvendig å ha et inngående kjennskap til lege- 
- mets konstruksjon, til organenes fordeling og opbygning, kort 
sagt til det vi kaller anatomi. Kun herigjennem blir det over- 
hodet mulig å få nogen forståelse for det første av forløpet 
av de normale livsfunksjoner — læren om dette kaller man 
fysiologi — og for det annet om disse funksjoners forandrede 
forløp under sygdom. Grunnlaget for all medicinsk viden er 
nettop anatomi. 

- Nu skulde man tro at nettop egypterne måtte ha fått sine 
anatomiske kunnskaper utvidet, idet de jo systematisk drev 
med balsamering, således befattet sig med lik. Imidlertid synes 
de ikke å ha forenet balsameringsteknikkens utøvelse med 
anatomiske observasjoner. En viss religiøs sky avholdt dem 
visstnok derfra. Når et lik skulde balsameres, skjedde det på 
følgende måte: Mens en mann av høitstående rang — en skri- 
ver — så på det, blev der på liket tegnet 9 streker, derav en 
på venstre side av underlivet. Svarende til denne strek blev 
bukhulen åpnet av en funksjonær tilhørende den allerlaveste 
kaste. Han løp efterat snittet var gjort hurtigst mulig av- 
sted, forat han ikke skulde bli stenet på grunn av forsyndel- 
sen mot den døde. Til dette snitt brukte han en stenkniv, 
skjønt egypterne på dette tidspunkt i sitt daglige liv kun an- 
vendte redskaper av metaller. Dette med stenkniven henhø- 
rende fra fortidens seder og skikker, viser at dette snitts ut- 
førelse hadde en religiøs karakter. Gjennem det venstresi- 
«dige buksnitt blev nu innvoldene fjernet av den egentlige bal- 
samør. Innvoldene blev opbevaret i en egen urne, på hvis låk 
-— var tegnet billedene av de fire dødsgenier. Hjernehulheten 

blev dernæst tømt gjennem nesen og såvel hjernehulheten som 
bukhulen og brysthulen blev fylt med konserverende stoffer. 
Når dette var besørget, begynte en annen funksjonær sitt ar- 
”beid. — Han bar titelen taricheuten, salieren, og han la liket 
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i 70 dager i en opløsning av natriumsalt. Efter at denne pro- 
sedure var gjennemgått blev der foretatt den avsluttende inn-- 
viklen i bind. Den fineste form for balsamering kostet hen- 
ved 5000 kr. Det var derfor kun de velstillede som blev bal-- 
sameret. I de jevne samfundslag foretok man vanlig begra- 
velse i jorden. 

Som det herav vil fremgå, kunde man ut fra disse prose- 
durer ikke få nogen anledning til å studere anatomi på men-- 
nesket. De anatomiske innsikter man hadde, skrev sig derfor: 
vesentlig fra observasjoner på dyr. 

Idet man nu således manglet enhver dypere insikt i lege-- 
mets konstruksjon, kom den medicinske viden vesentlig til å 
bygge på obeservasjoner av de sykelige symptomer og på 
tolkningen av disse symptomer ut fra en ren spekulasjon. 

Papyrus Ebers gir nu inngående beskrivelser på de forskjel-- 
lige medicinske områder. Der er råd om hvorledes man best. 
skal undersøke patienten. Et eksempel: «Hvis du finner nogen 
med en hårdhet i sin mavegrube, og hvis han føler sig kvalm 
når han går, som en der lider av hete i ryggen. Da skal du 
betrakte ham når han ligger utstrakt, og hvis du finner hans. 
tarmer hete og en hårdhet i hans mavegrube, da si til dig selv 
at det er en leverlidelse. Da skal du berede dig et middel efter 
videnskapens hemmeligheter av planten pa-sche-test og av skra- 
pet dadel, blande det og gi det i vann. Den syke skal drikke 
det fire morgener for å rense sitt legeme. Hvis du siden un- 
dersøker hans tarme på begge sider og finner den høire varm 
og den venstre kold, da si derom: det er galden. Besøk ham 
igjen, og hvis du finner hans tarme ganske kolde, da si til dig 
selv: hans lever er renset og helbredet, han har tatt medicinen, 
sep nef sep, medicinen har virket». 

Innsikten i øiensygdommer og deres behandling var ikke ube- 
tydelig. Der nevnes i Papyrus Ebers ikke mindre enn 30 for- 
skjellige øiensygdommer, som vi kjenner igjen. Den eneste 
øienoperasjon som blev utført, var det vi kaller epilasjon — 
utrykning av øienhårene med påfølgende salvebehandling. Øie 
hette på egyptisk I” og man har trodd at vårt navn på regn-. 
buehinden — tris — muligens skriver sig herfra. 

Med hensyn på kirurgien blev der utført åreladning og kopp- 
setning. Av større operasjoner gjordes amputasjoner, sten- 
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- snitt. Og som spesialitet drev man med kastrasjon, og tilfreds- 


stillet ut gjennem flere århundrer den øvrige verdens behov 
for enuker. Kunstige tenner har man funnet hos mumier. 
Likeså kunstige øine. Om fødselshjelpen vet man ikke meget. 
Man hadde jordmødre, og i vanskelige tilfeller tilkaltes visst- 
nok også læger. 

Man hadde et overordentlig stort forråd av medikamenter, 


- Og papyrus Ebers inneholder tallrike reseptformler skrevet med 
angivelse av vektenheter akkurat som våre. Der nevnes i pa- 


pyrus Ebers 700 forskjellige medikamenter. 

Egypterne var meget renslige. Der finnes tallrike hygieniske 
forskrifter under religiøs signatur. 

Den gamle indiske medicin kjennes fra et skrift kalt Yajur- 
veda av Susruta. Denne bok er skrevet omkring år 1500 efter 
Kristus, men dens muntlige tradisjon skal gå tilbake til 1500 
f. Kr. Man finner her innflytelser fra den greske medicin vi 
straks skal omtale nærmere. Det gammelindiske medicinske 
studium begynte meget tidlig. Allerede som 12 .års gutt blev 
man medicinsk student. Og der var strenge forskrifter ved 
universitetet. Tidlig om morgenen skulde studenten begynne 
sitt arbeid, nemlig «når han hadde passet sin mave, skyllet sin 
munn og æret koen og gudene». Og først sent om kvelden blev 
han fri. Studiet bestod helt ut i en muntlig overlevering av 
regler fra lærer til elev. 

Det viser sig at deres innsikter i anatomi og fysiologi har 
vært meget ufullstendige. Anatomi studerte de på den måte 
at de lot likene ligge i flytende vann inntil de efter 7 dager 
kunde skrape bort bløtdelene. Det blev således vesentlig skje- 
lettet de lærte å kjenne, og også dette ufullstendig. Jeg skal 
helt forbigå deres opfatninger av sygdommene og deres be- 
handling. Den bærer preg av gresk påvirkning. å 

Inderne var gode kirurger og fødselshjelpere. Foruten den 


| vanlige sårbehandling og behandlingen av benbrudd kjente de 


de store underlivsoperasjoner vi kaller laparotomier. De ut- 
førte tarmsøm, opererte for hareskår og gjorde nye neser. De 
gjorde ikke vanlig stæroperasjon med fjernelse av linsen, men 


trykket den fordunklede linse ned i øiet, så vedkommende fikk 


noget syn. De kjente ikke underbinding av blodkar. I fødsels- 
hjelpen kjente de det inngrep vi kaller vending og uttrekning. 
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Inngrepet består som bekjent deri at den innførte hånd ven- 
der fosteret rundt og trekker det frem efter føttene. 

Kinesernes medicin har alltid stått på et meget lavt og helt 
spekulativt nivå. Som den efter våre lægemisjonærers beskri- 
velse jo gjør det den dag idag. Hermed forlater vi så den før- 
ste periode av medicinens utvikling. Den har vært preget av 
en sammenvevning av sparsomme erfaringsmessige observasjo- 
ner med spekulasjoner av et teologisk farvepreg. 


30 
Hippokrates og den etiske standard. 


Vi vender oss nu mot den greske medicin. Og vi møter straks 
et helt annet billede. Observasjonenes tall økes, deres kritiske 
vurdering blir mer fremtredende, og — hvad der er det vesent- 
lige — der spekuleres ganske visst fremdeles, men disse spe- 
kulasjoner går ut fra antagelsen om at tilværelsen kan forkla- 
res rasjonelt. Det overnaturlige og magiske faller bort og er- 
stattes av det vi kan kalle naturfilosofisk resonnement. Gjen- 
nem dette sprang føres vi med en gang inn i vår egen tids 
ånd. Vi føler oss likesom på kjent territorium. 

Før vi gjør dette spranget, denne overgang, er der imidler- 
tid en ting vi vil feste oss ved et øieblikk. Det kan synes oss 
underlig, når vi ser denne sammenvevning av lægevidenskap 
— hvis man kan kalle det så — og av teologiske spekulasjo- 
ner. Vi kan smile over «overtroen». Og dog er fenomenet oss 
ikke så fremmed allikevel. I vår egen tid kjenner vi jo vel 
til lignende sammenblandinger. Hvad er vel Christian Science 
egentlig annet enn det samme på en annen måte. Og for hver 
enkelt av oss — forsåvidt vi ikke helt ut slutter oss til en 
deterministisk livs- og verdensopfatning — eksisterer der den 
dag idag i bunnen av vårt vesen den samme underlige sam- 
menblanding av viden og av tro. Bare at den hos oss blir oss 
selv bevisst som en motsetning, en spaltning i vårt vesen. Som 
paradokset, der bor i all tilværelse. Jeg sier igjen: menne- 
skene forandrer sig ikke så meget som det synes. 

Også i Grekenland var medicinen til å begynne med en pre- 
stemediein.  Lægekunsten interesserte oprinnelig flere av de 
. greske guder; ved tid og leilighet beskyttet forskjellige guder 
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de forskjellige deler av lægekunstens opgaver. Litt efter litt 
fikk medicinen imidlertid sin egen gud, Asklepios. Og ved de 
templer som oprettedes til hans ære og hvorav de mest kjente 
var det på Knidos og det på Kos, var der da en blanding av 
mystisk tempelkultus og badeliv for å bruke et uttrykk fra 
vår tid. Det var så omtrent som når man herfra i sommermå- 
nedene reiser, til Skodsborg. Litt efter litt utviklet der sig 
imidlertid på flere av de steder hvor der var Asklepios-templer 
verdslige lægeskoler. Man antar at disse oprinnelig er dannet 

av dem som. var prestenes medhjelpere, laget salver og medi- 

kamenter for dem og assisterte dem under kultushandlingene. 
Disse medhejlpere hadde gjennem dette sitt arbeid fått kjenn- 
skap til hvad der i prestemedicinen var av virkelig lægeviden- 

«skap. Dette utviklet de så på egen hånd videre og løste sig 
litt efter litt ut fra ethvert samarbeid med prestene. — Disse 

, verdslige læger dannet laug, hvor lægevirksomheten gikk i arv 

fra far til sønn. De kaltes asklepiader og avledet sitt slekts- 
register fra Asklepios opfattet som et menneske. 

Til disse asklepiader hører den læge, hvis navn karakterise- 
rer hele den greske medicin: Hippokrates. Man vet dessverre 
ikke så meget om ham, det meste som fortelles om ham er sik- 

- kert legende. Han fødtes på øen Kos året 460 f. Kr. og var 

sønn av asklepiaden Herakleides og jordmoren Phanairete. På 

den tid da slaget ved Salamis var avgjort og Perikles begynte 
sin løpebane som statsmann, fikk Hippokrates som gutt den 
første medicinske undervisning av sin far. Senere reiste han 
meget omkring, under den store atheniensiske pest fra 430 til 

-425 var han i Athen, senere opholdt han sig ved Sortehavet i 

Lilleasia og var i Egypten. - Sin lengste tid tilbragte han i 

Larissa i Thessalien. Der skal han være død som 80 år gam- 
nel mann i 70 eller 77. Iallfall viste man i det annet århundre 
efter Kr. hans grav utenfor denne by. 

— Fra Hippokrates eller iallfall grupperet om hans navn er der 

så utviklet en medicinsk skole, man kaller den hippokratiske. 

De læger, som tilhører den, sammenfattes under betegnelsen 

- hippokratikerne. Fra deres hånd foreligger der en rekke læge- 

k videnskapelige skrifter av den største historiske betydning. 

p — Hvormange av disse der virkelig kan føres tilbake til Hippo- 

rates selv, ja, om i virkeligheten nogen av dem kan det, der- 


Å v 
Ån 


76 KRISTEN ANDERSEN 


om er man nok i tvil. Almindelig pleier man dog å tilskrive 


ham eller iallfall lægeskolen fra Kos 7 bøker nemlig: Om den 
gamle lægekunst — Om dietten ved akute sykdomme — Om 
prognosen (forutsigelsen ved sykdommene), — Om luften, 
vannet og bostedene — videre et par bøker om de epidemiske 
sykdommer. 

Sammenfatter vi hippokratikerne i sin helhet under navnet 
Hippokrates så kan vi si at det karakteristiske gjennembrudd 
han betegner, er dette at ved sykdommene er dér i og for 
sig ikke nogen mystikk. Alt går helt naturlig for sig. Derved 
er lægekunsten bragt inn i det spor der gjør den til en læge- 
vidensskap. Heri ligger det prinsipielle sprang som den hip- 
pokratiske medicin betyr i forhold til tidligere tiders. 

Hippokratikerne hadde høie etiske forestillinger om lægens 
kall. De måtte ved avsluttet undervisning avlegge sin læge- 
ed, der er forbilledet for det lægeløfte vi avlegger den dag 
idag. Denne ed lød således: Jeg sverger ved Apollon, lægen, 
ved Asklepios, ved Hygieia og ved Panakeia samt ved alle 
guder og gudinner, idet jeg tar dem til vidne at jeg såvidt 
jeg forstår og formår skal holde denne ed og denne min for- 
pliktelse: 

Jeg skal ikke gi nogen gift om man skulde anmode mig 
derom. Ikke heller råde nogen dertil. Jeg skal ikke gi nogen 
kvinne fosterfordrivende midler. I renhet og fromhet vil jeg 
tilbringe mitt liv og utøve min kunst. — Stensnitt skal jeg 


aldri uftøre, men overlate den praksis til de personer som — 


dermed har å gjøre. I de huser jeg går inn, vil jeg komme 
til gavn for de lidende og avholde mig fra all urett og all 
uanstendighet. Hvad jeg under utøvelsen av min gjerning, ja 
endog utenfor min egentlige gjerning, under mitt samvær med 
menneskene, måtte ha sett eller hørt og som måtte være av 
den beskaffenhet at der ikke bør tales derom, det vil jeg for- 
tie og anse som var det ikke sagt eller hadde jeg ikke hørt 
det. | 

Holder jeg nu denne min ed og ikke bryter den, da må det 
være mig forundt å glede mig ved livet og ved min kunst, all- 
tid æret og aktet av alle. Overtrer jeg den, må denn motsatte 
skjebne ramme mig.» 

Fra hippokratikerne kjenner man en lang rekke afforismer 
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Q0m lægekunsten og dens utøvelse. En av disse er visstnok 


iallfall delvis kjent for dem alle. Det er dette om at livet er 


kort og kunsten lang. I sin helhet lyder denne dypsindige 
afforisme således: «Livet er kort, kunsten er lang, tilfellet er 
flyktig, erfaringen bedragelig, bedømmelsen vanskelig.» 
Karakteristisk er også følgende uttalelse: «Vil man tilegne 
sig alle for en læge nødvendige egenskaper da må man flytte 
filosofien inn i lægekunsten og lægekunsten inn 1 filosofien. 


En mann, der på samme tid, er læge og filosof, er noget gud- 


«dommelig. Forskjellen mellem filosofien og lægekunsten er 
ikke stor. Alt som inngår i filosofien, inngår jo også i læge- 
kunsten: uegennytte, hensynsfullhet, bluferdighet, fordrings- 
løshet, anseelse, omdømme, ro, forbindtlighet, renslighet, dyp- 
sindig tale, kunnskap om det som for livet er nyttig og nød- 
vwendig, forkastelse av alt urent. 

Fremfor alt er selve kjennskapet om gudene dypt innpren- 
tet i lægens sjel. Ved alle lidelser, ved alle hjemsøkelser fin- 
ner man nemlig lægekunsten i en overveldende grad full av 
ærbødighet for gudene. For gudene går lægen tilside, ti læge- 
kunsten har intet allmektig middel. Lægen rører visselig meget 
med sine hender, men meget blir også helbredet under hans 
hender av sig selv. 

Ofte skal man besøke den syke og undersøke ham omsorgs- 
fullt, anstrengt våkende over at man ikke vill-ledes. Alt bør 
anordnes med ro og orden og på en sådan måte, at det meste 


— som gjøres med patienten, gjøres uten at han merker det. 


Med glad og rolig mine gir man ham de forskrifter som be- 
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høves og forsøker å få ham til å glemme sine lidelser, idet 
man snart gjør ham strenge og alvorlige forestillinger, snart 
trøster ham med hensynsfull opmerksomhet, uten at man for- 
råder for ham hvad der kan inntreffe og der farer hvorav 
han trues. Mange er nemlig drevet til det ytterste derved, at 
man på forhånd har sagt dem, hvad der forestod og hvad 


«der vilde inntreffe.» 


De hører at disse lægeråd er båret av en dyp psykologisk 
insikt, som har den fulleste gyldighet for lægen den dag idag. 
Disse hippokratiske skrifter tegner da for oss en medicinsk 
opfatning som er bygget på den ene side på tildels utmerkede 
observasjoner ved sykesengen og på den annen side på tidens 


78 KRISTEN ANDERSEN 


filosofiske verdensanskuelse. De grunnstoffer man regnet med, 
var jord, ild, luft og vann med deres grunnegenskaper: tørr- 
het, varme, kulde og fuktighet. Til disse grunnelementer og 
grunnegenskaper svarer da i det menneskelige legeme: blod, 
gul galde (fra leveren), slim og sort galde (fra milten). Av 
den riktige blanding av disse vesker avhenger sundheten. 
Uriktig blanding volder sykdom. Blanding heter på gresk 
«krasis». Dårlig blanding «dyskrasis». Og dette uttrykk: dys- 
krasis lever i medicinen den dag idag. Denne lære om at hel- 
breden betinges ved veskenes riktige blanding, sykdom ved 
deres uriktige blanding, kalles humoralpatologi. Den vedblev 
å være den herskende i medicinen like fra hippokratikernes 
dager og til midten av forrige århundre, da tyskeren Virchow 
fremhevet cellens alt avgjørende betydning i organismen og 
herved skapte den generelle medicinske opfatning vi kaller cel- 
lularpatologien. I de senere årtier har imidlertid den medi- 
cinske tenkning igjen mere og mere forskutt sig over i humo- 
ralpatologiske baner — selvfølgelig uten derfor å forlate det 
virchowske cellularprinsipp, hvis revolusjonerende karakter 
for all fremtid har endret medicinens tankeveier. 

Hippokratikernes svake side var deres anatomiske kunn- 
skaper. Derimot er som nevnt deres evner til å erkjenne syk- 
dommens art, deres diagnostikk høit utviklet. Man skjønner 
av deres skriftter at de har kjent tre dagers halsesyke, tuber- 
kulose, empyem (materie i lungesekken), pleurit, bronkitt, 
diarrhoe, dysenteri, epilepsi, tetanus (stivkrampe), apopleksi, 
nyresykdom og mange flere av våre kjente sykdommer. Deres 
kirurgiske viden og kirurgiske ydelser er klare, konsise og 
greie, fri for spekulasjon. Derimot er deres opfatninger av 
fødselsvidenskap og kvinnesykdommer meget uklar. De gjorde 
amputasjoner kun ved koldbrand og efter at avstøtningen av 
det avdøde vev var begynt. De kjente nemlig ikke stansning 
av blødning ved å binde en tråd omkring det avskårne blod- 
kar. Likeledes gjorde de operasjon for materie i lungesekken 
og tappninger av underlivsvesken ved vattersott samt trepa- 
nasjoner. Til sine operasjoner brukte de enten kniv eller glø- 
dende jern. 

Sinnssykdommene mente Hippokrates var hjernesykdom- 
mer. I den interne medisin var den dietetiske behandling 
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meget viktig. Dessuten la de megen vekt på sterkere avfø- 


- ringsmidler som rensingsmidler for organismen. åÅreladnin- 


ger var meget anbefalet og skulde foretas forebyggende om 
våren. Samspillet mellem indre medicin og kirurgi finner sitt 
uttrykk i en av deres aforismer der lyder således: «De syk- 
dommer som ikke helbredes ved lægemidler, helbreder kniven. 
De sykdommer som kniven ikke helbreder, helbreder ilden. De 
som heller ikke ilden helbreder, kan man anse som uhelbrede- 


lige.» 


Det næste fremstøt i den greske medicin skjedde i den 
alexandrinske tid. Man fikk da et utvidet kjennskap til ana- 
tomi, idet der blev gjort systematiske undersøkelser ikke alene 
på lik, men så forferdelig det er også på levende mennesker. 
Forbrytere blev dissekeret levende, bukhulen blev åpnet først, 
derefter brysthulen og offeret døde først under den siste pro- 
cess. Også til farmakologiske øiemed, til undersøkelser av 
giftenes virkning benyttes forbrytere. Kirurgien, forbindings- 
læren om øiensykdommene gjorde i denne periode betydelige 


fremskritt. 


Sin avsluttende utvikling nådde denne gresk-alexandirnske 
medicin i det annet århudre efter Kristus gjennem Claudius 
Galen. I tallrike skrifter har han nedlagt og systematisert 
hele tidens medicinske viden. 104 skrifter av medicinsk art 
er bevart like til vår tid, og man antar at de skrifter av ham 
der er gått tapt, er over 300. I systematisk henseende bygget 


Galen på Aristoteles. Og han blev for de kommende tider den 


store autoritet for alle læger. Et navn som ofte sees nevnt i 
medieinens historie er Celsus. Han levet på Kristi tid i Rom. 
Han var ikke selv læge, men interesserte sig for lægekunst 
og skrev et stort verk om medicinen og dens historie. Dette 


—— verk av Celsus er en av våre beste kilder til viden om forti-- 


dens medicin. 


(Forts.). 


MARTYRIET I ØST 


Av MÄRTHA LINDQUIST. 


(Quelqu'une i Svenska Dagbladet). 


Hvor herdet ens nerver enn blir av uavladelig å lese om 
tidens elendighet, så reagerer man på en egen måte overfor 
kristendomsforfølgelsen i Russland. Forbrytelser i sin almin- 
delighet betrakter man jo enda som et nødvendig onde, et onde 
som eksisterer i strid med og på tross av den offentlige retts- 
bevissthet, og som man ikke kan bli kvitt og alltid må stå i 
opposisjon mot, prinsipielt og aktivt. Men kristendomsforføl- 
gelsen rører ved selve den livsstreng, som denne offentlige 
rettsbevissthet har felles med den kristne livsanskuelse. Det 
må være generende for de ateistiske kommunister at det all- 
tid er de fundamentale kristne prinsipper de er nødt til å 


støtte sig til, når de skriker som aller verst over de kapitali- 


stiske urettferdigheter mot de svake og undertrykte. Det er 
formodentlig mot sin egen vilje, men hvad skal de gjøre? Så 
lenge de overfor det kapitalistiske blodsugersamfund frem- 
turer i å hevde satsen: Alt hvad I vil at menneskene skal 
gjøre mot Eder, det skal I også gjøre mot dem — er de så 
ille farne at de i det minste prinsipielt må gjøre felles sak 
med den sannhetssier fra hvis munn disse ord utgikk for 
snart 2000 år siden, Ham som de med all mulig vold vil ut- 
rydde minnet av. En skjebnens ironi som burde smake dem 
ganske bittert, hvis da deres galvaniserte ganer ennu har 
evnen til å reagere mot slikt. 
Imidlertid foregår kristendomsfiendtlighetene med systema- 
tisk brutalitet i det røde Russland. Da Gammelsvenskbybeboer- 
ne kom hjem til Sverige i høst snakket nogen av dem med Apo- 
kalypsens billedsprog om profetier, som begynte å gå i opfyl- 
lelse derborte, om at ingen der kunde selge eller kjøpe som 
ikke hadde «villdyrets merke». Om man er aldrig så indif- 


ferent i religiøs henseende, kan man ikke, hvis man da ikke å 


er stokk blind, undgå å merke til hvilken side veien heller. 
Når uhildede iakttagere jevnfører det som nu foregår i Russ- 
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land med de verste kristendomsforfølgelser i historien, — de 
:under Diokletian — så burde vel dette iallfall tvinge nogen 
hver av oss til å lytte og besinne oss. Så dårlig står det altså 
til med vår lovpriste civilisasjon, så lite formår dens vakre, 
utsøkt civiliserte overflate å skjule og holde i sjakk de mørke 
makter, som i virkeligheten behersker verden, at ikke engang 


det som denne civilisasjon vifter med som et av sine aller 


fineste bannere — toleranse i trosspørsmål — uantastet får 


vaie videre for forbindtlig vestenvind. 

Stormen har brudt løs i øst, og rett som det er merker også 
vi nogen kast av det samme uvær. — Kristendomsundervis- 
ningens beskjærelse er ett av dem, og resultatet av denne ut- 


:tørrende vind merkes lett. Selv om det skulde vare både femti 


og hundre år eller mere, så er der en vakker dag bare filler 


igjen av «toleransen», det er bare et tidsspørsmål, et spørsmål 
«om når motstanden blir bevisst og nok besjelet til å holde 


undermineringen stangen. 

Forfølgelsene mot kristne misjonærer i hedningeland er vel 
noget av det eneste vår slappe medfølelse har maktet å føle 
noget ved. Det som nu foregår i Russland er av så monumen- 


"tale proporsjoner at det tar været fra en. 


Der tales om en verdensomfattende opinion mot sovjetmyn- 
digheten og om en pengeinnsamling til de nødlidende troes- 


feller der borte. Ikke tror jeg at sovjetherrene bryr sig om 


at hele verden protesterer mot hvad de tar sig til hjemme 
hos sig selv, eller at de snildt skulde overlevere de penger som 


blev innsamlet til de forfulgte. Det synes litt problematisk. 


Men på den annen side forstår man så fullt og helt den uimot- 
ståelige trang hos alle humant og kristent tenkende til å op- 


ponere så synlig og hørbart som mulig. Lidelsen har en eien- 
-«dommelig evne til å sveise folk sammen. De russiske troesfel- 
lers martyrium burde næsten kunde fremkalle en ny ekume- 


nisk samling, kanskje med Rom i et hjørne denne gang. For 


-oss som iår takknemlig feirer minnet om kristendommens før- 
ste forkynnelse på den skandinaviske halvø, burde det ligge 


nær i den anledning — hvorfor ikke i forbindelse med denne 


 høitid — å huske på det ulykkelige folk, som i våre dager 
-mot sin vilje tvinges tilbake til hedendom. 


Kirke og kultur. XXX VIL. 


SPLIDEN I PASCALS LIV 


Af cand. theol. et mag. Har Koca. 


Det er ikke nogen helt lille strøm av Pascallitteratur, der i 
de senere aar har set dagens lys. Værkerne er naturligvis 
mere eller mindre værdifulde") men det er forøvrigt ganske 
ejendommeligt at lægge mærke til, i hvilken grad de alle er 
gennemtrængt af en udelt beundring for Pascal, og den der 
har: opholdt sig i længere tid i Frankrig vil sikkert der have 
gjort den samme iagttagelse: fra alle sider bringer man 
asketen fra Port Royal, den store apologet, sin uforbeholdne- 
hyldest. Katoliker og protestanter mødes på dette punkt, ja, 
selv den kendte franske fritænkerkynisme stopper op her; man: 
er kommet ganske bort fra Voltaires bedømmelse. Snarest kun- 
de man være tilbøjelig til at synes, at beundringens bølger til 
tider næsten stiger for højt paa bekostning af den mere nøg- 
terne bedømmelse. Naturligvis er det rigtigt, at Pascal er en 
af de smukkeste skikkelser indenfor historien, og det er ikke 
uden grund man fejrer ham som den største apologet, kristen- 
dommen nogensinde har haft, men det forekommer mig at der 


er andre sider hos ham, der maaske er værdifuldere for vor - 


tid, især for den, paa hvem kristelige heroer ikke øver nogen. 
større tiltrækning og som betragter apologetik som en mere 
end tvilsom ting. Formaalet med disse linier skulde da være: 
at gøre opmærksom paa en bestemt linie i Pascals rent per- 
sonlige udvikling, som — forekommer det mig — ikke altid 
bliver tilstrækkeligt understreget. Man vil hurtigt se at jeg: 
ikke har noget nyt at sige, men blot ønsker at fremdrage et: 
bestemt synspunkt, som muligvis kunde være til nytte for en: 
og anden, der giver sig af med at læse Pascal. Ja, jeg gaar 
endda *t skridt videre: jeg haaber at nedenstaaende linier 


1) Jeg skal afholde mig fra titler, men blot nævne det værk, der ed 


vidt jeg kan skjønne er det mest læseværdige: Strowski: Pascal et 
son temps I—III. 
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.- vil kunne paaregne interesse ogsaa hos saadanne som. ikke 


ellers gir sig af med Pascal. De handler om en konflikt — 
eller rettere — konflikten i Pascals liv: paa den ene side 
humanismen med alt hvad det ord indesluter af rig menneske- 
lighed og videnskabelighed, paa den anden side en streng ver- 
densfjendsk kristendom saaledes som Pascal mødte den i 
Jansenismen. Konflikten er ikke noget der er enestaaende 
for Pascal. Alle kender den mere eller mindre skarpt. Især 


< nu om dagen er det vel kun faa selv paa vore %ibrdlige bredde- 


grader der lever livet løs ufortrødent i tillid til at den luther- 
ske kulturoptimisme altid formaar at give Gud og kejseren 
hvad deres er. Det vilde ikke være vanskeligt at fremdrage 
en hel række af vor tids kristelige personligheder som har 
kæmpet med ganske lignende problemer som Pascal, men hvad 
mere er: det vilde sikkert være vanskeligt at finde blot en 
eneste ganske enfoldig kristen som ikke stadig støder paa den 
samme konflikt i sit eget liv fra dag til dag. Netop derfor 
forekommer det mig lærerigt at betragte Pascals udvikling un- 
der det lyspunkt som her er lagt til grund. 

Først nogle ord om Jansenismen: Den var fra een side set 
et forsøg paa at genoplive den augustinske dogmatik, og det 
er en kendt sag, hvorledes dette førte til de uendelige stridig- 
heder om naadelæren og prædestinationen. Her interesserer 
det os imidlertid mere, at den traditionsbundne venden tilbage 
til oldkirken førte til et brud med filosofien (skolastiken og 


å - Aristoteles). Theologien drejer sig for Cornelius Jansen ikke 


om ratio men om traditio og memoria, d. v. s. han adskiller 
definitivt mellem tro og viden. Men dette er som. sagt kun den 


å ene side af Jansenismen. Dertil kommer som det andet den 


egentlige jansenistiske fromhedstype repræsenteret af St. 


å Cyran, og det er utvivlsomt denne mand der fik den afgørende 
EG indflydelse paa Pascal. Tidligere elev af den kristelige stoiker, 
| Justus Lipsius, brød St. Cyran efter bekendtskabet med Jan- 
sen med filosofien og fremsatte derefter et mørkt og asketiskt 
å syn paa menneskelivet. Litteratur, kunst og videnskab har 
— ingen betydning. Han er et af disse mennesker for hvem mod- 
 sætningerne træder knivskarpt frem, og samtidig er han i be- 
— siddelse af en glød, der aldrig tillader ham at standse, ild helt 
 igennem. Vundet for Augustinismen bliver han en ofte fana- 
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tisk forkæmper for denne. Men alle disse egenskaber havde 
vel aldrig gjort ham til mere end en stor polemiker, maaske 
til en helgen, men endnu har vi ikke berørt St. Cyrans egent- 
lige storhed, der gjorde ham til skaberen af den jansenistiske 
bevægelse: Jeg tænker her paa hans rent personlige egenska- 
ber; der var i ham noget af herskenaturen; alle der kom i 
nærheden af ham følte sig grebet, undertvunget af en stær- 
kere magt. Herom vidner en udtalelse af Balzac) «Man maa 
indrømme, at De er den største tyran, der for øjeblikket fin- 
des i verden, og at naar De taler er der ingen mulighed for at 
bevare sin egen mening, hvis den ikke stemmer med Deres». 
Men svarende til denne tiltrækning, som han uvilkaarlig ud- 
øvede paa andre var han selv interesseret i at drage og lede 
sjælene paa den rette vej. Som sjælesørger var han vel den 
største Frankrig har set, og utrættelig var hans Iver. Intet 
under derfor, at han blev skaberen af et nyt fromhedsliv, som 
gennem aarhundreder skulde sætte sit præg paa landets aan- 
delige liv. Den jansenistiske fromhed er en udpræget bods- 
fromhed. Man kunde tænke sig at konsekvenserne af den 
augustinske naadelære kunde blive en slappelse af den menne- 
skelige aktivitet, men gang paa gang har kirkehistorien vist 
os at virkningen kan være den stik modsatte, og saaledes og- 
saa her. Det er ikke tilfældigt, at Arnaulds vigtigste Skrift 
«La fréquente communion» handler om. nødvendigheden af en 
oprigtig anger og bod. OQgsaa den er i sidste instans en virk- 
ning af naaden, men med lykkelig inkonsekvens indskjærper 
man dog mennesker selv at arbejde paa deres frelse med 
«skælven og ro»; skælven, fordi man aldrig ved om Gud vil 
forkaste en og gøre en til genstand for sin retfærdige og knu- 
sende dom, ro, fordi man i hvert fald bøjer sig ydmygt for 
Guds dom, selv om den virker fordømmelse. Denne janseni- 
stiske bod viser sig udadtil i brud med verden, forsagelse af 
rigdom og verdslig glæde men ogsaa i tilsidesættelse af inter- 
essen for natur, kunst og videnskab. Man maa kun være op- 
taget af den ene ting og i alt handle ud fra tro. Dette ideal 
er det der finder sin virkeliggørelse i Port Royal: nonnerne 
gaar fra bøn til arbejde og fra arbejde til bøn, men i alle ting 


1) Citeret efter Strowski. 
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kun stolende paa Gud. De lever udelukkede fra verden og 
uden interesse for den. Selv de stridigheder der havde saa 
stor betydning for klosterets skæbne synes kun at have vakt 
ringe opsigt indenfor klostermurene, og Pascals provinsial- 
breve vandt ingen genklang blandt nonnerne; det var dem en 
for verdslig maade at forsvare sig paa. Den rette vej gaar 
gennem ydmyghed og lidelse og altid gennem lidelse; intet er 
mere farligt end forfængelighed og hovmod. Det er i saa hen- 
Seende karakteristisk som «mére Agnös» skriver til Jaqueline 


— Pascal (før indtrædelsen i klosteret) om hendes poetiske ta- 


lent: «Det er et talent som Gud ikke vil afkræve eder regnskab 
for.... I bør grave det ned.... I bør hade dette talent og 
andre som maaske er skyld i at verden holder eder tilbage.... 
For det menneske som ingen prætensioner har i verden er der 
intet saa farligt som at være optaget af at tilfredsstille sit 
eget aandelige jeg». En saadan ydmyghed og selvfornægtelse 
er det St. Cyran kræver, og det ikke blot af nonner og munke, 
men for alle var den alvorlige bod den eneste vej til frelse. 
Intet kompromis: de udvalgte tilhører ikke mere verden og 
staar som fremmede i det almene samfundsliv. Denne from- 
hedstype, dette aandelige liv var det Pascal mødte. Og Jan- 
senismen har for ham ikke vært én faktor blandt mange andré, 
en mere eller mindre kortvarig episode i hans udvikling. Nej, 
fra det øjeblik han møder den slipper han den aldrig eller 
maaske maa man hellere sige: den slipper aldrig ham. Den 
bringer en spænding ind i hans liv, modsætninger som han 
aldrig kom ud over, men for at belyse dette vil det være nød- 
vendigt kort at kaste blikket paa det milieu, Pascal var vok- 
set op i. 

Pascals hjem var paa mange maader det ideelle voksested 
for en ung lovende videnskabsmand; faderen Etienne Pascal 
tilhørte den kreds af mænd, som under renæssancens indfly- 
delse var blevet vakt til interesse for naturvidenskabelige stu- 
dier, og vi kender alle historierne om hvorledes han allerede 
fra barneaarene søgte at vække den samme interesse hos søn- 
nen. Imidlertid var det — og det er maaske mindre kendt — 
ikke blot videnskab og alvor der fyldte hjemmet, ogsaa livs- 
glæden havde til huse der; man levede et rigt og fornøjeligt 
familieliv; der kom mange gæster og børnene fik lejlighed til 
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at stifte bekendtskab med hele tidens kulturelle liv. Baade i 
Paris og senere i Rouen samlede Etienne Pascal om sig en 
kreds af kultiverede, æstetisk og videnskabeligt interesserede 
mænd. Han hørte til den skole af videnskabsmænd, som var 
ret uberørte af tidens skeptiske filosofi; de dyrkede deres stu- 
dier og afholdt sig fra metafysiken; i religiøs henseende til- 
hørte de kirken, hverken fanatiske eller indifferente. Datte- 
ren mme Périer fortæller om sin broder Blaise Pascals reli- 
giøse indstilling før han kom i forbindelse med Jansenismen: 
«Han var hidtil blevet bevaret ved Guds særlige beskyttelse 
fra alle ungdommens laster, og hvad der er end mærkeligere 
for en aand af hans støbning: han havde aldrig hengivet sig 
til fritænkeri med hensyn til religionen, men havde altid ind- 
skrænket sin nysgerrighed til de naturlige ting. Han har flere 
gange sagt mig, at han for uden for saa meget andet ogsaa 
paa dette punkt stod i taknemlighedsgæld til min fader, som 

.. lige fra barndommen havde givet ham den regel, at alt 
hvad der er genstand for tro ikke samtidig kan være genstand 
for ratio og end mindre være denne underlagt.... derfor 
gjorde fritænkernes overvejelser ingen indtyk paa ham og 
denne store aand der var saa fyldt af videbegær og som med 
omhu søgte grunden til og forklaringen paa alt, underkastede 
sig samtidig alt det der hørte ind under religionen som. et 
barn». Ærbødighed og respekt for religionen havde han saa- 
ledes lært, men næppe mere; vi har intet vidnesbyrd om nogen 
gennemtrængende fromhed i det pascalske familieliv fra tiden 


før 1646. Grundig interesse for matematiken forenet med en. 


ikke ringe videnskabelig ærgerrighed, et muntert og selskabe- 


ligt familieliv med sans for kulturelle værdier, respekt og ær- 


bødighed for den katolske kirke bygget paa en adskillelse af 
tro og viden, dette er de væsentlige faktorer i Pascals liv før 
han møder Jansenismen. 

Paa forhaand vilde man ikke tro, at nogen kunde staa 96: 
Cyran fjernere. Pascal er livsglad, gaar væsentlig op di det 
videnskabelige arbejde, religionen er en biting, et supplement 
til det egentlige liv. Her er harmoni i modsætning til St. 


Cyrans disharmoni, her er livsbejaelse i modsætning til den 


jansenistiske verdensforsagelse. Og dog forstaar vi meget 


vel, hvorledes der kunde komme en forbindelse i stand. To 
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—. faktorer gør sig gældende: for det første er St. Cyran og Pas- 
al «of one blood»; der er ild i dem begge; hos Pascal var 
- lidenskaben vel endnu ikke vaagnet til bevidsthed, men den 
- Jaa skjult ulmende og ventede kun paa en lejlighed til at bryde 
| ud i lys lue. Allerede i den energi hvormed han kastede sig 
over stiudierne og altid med hensynsløs grundighed spørger 
«efter aarsagen, sporer man en sandhedssøgen der før eller se- 
nere maatte støde paa de højeste spørsmaal. Intet under der- 
g « for, at den aand, der udgik fra St. Cyran kom til at øve en gen- 
2 nemgribende indflydelse. Men hertil kom som det andet til- 
å knytningspunkt bevidstheden om at være i opposition til skola- 
i stiken. Jeg har allerede berørt at det i den jansenitiske re- 
p form var et væsentligt moment at man forkastede anvendelsen 
af den skolastiske metode indenfor teologien. Men hvad an- 
: det var det, at lærde matematikere og fysikere havde gjort 
å indenfor naturvidenskabens omraade? ? Der var her et dybt 
Og aandeligt slægtskab som ikke forblev uden virkning. Selv om 
der var meget der maatte skille mellem Pascal og den ny ret- 

ning — og det drejer sig her om afgørende modsætninger, som 

han egentlig aldrig naaede udover — er det dog forstaaeligt, 

at den jansenistiske fromhed straks maatte vække hans inter- 

Å esse og øve en stor tiltrækning paa ham. Formaalet med disse 

— linier skulde da være at kaste lys over den konflikt, som frem- 

— kaldes i Pascals aandelige liv ved de to indbyrdes vidt forskel- 

Å lige strømninger som han beherskedes af: paa den ene side 

den fra renæssancen nedstammende humant interesserede na- 

— turvidenskab og deroverfor paa den anden side den asketiske, 

* mnæsten kulturfjendske bodsfromhed. 

Å 11646 kom familien Pascal i Rouen (hvor faderen var kon- 

MG selig kommissær) ved et rent tilfælde i nær forbindelse med 

to adelsmænd, der tilhørt den jansenitiske vækkelse. Resul- 

| tatet blev at hele familien omvendte sig og besluttede at leve 

i forsagelse og bod. Om denne Pascals «første omvendelse» 

siger søsteren: «Gud opklarede ham ved denne læsning (af 

å skrifter af Jansen, Arnauld og St. Cyran — efter al sandsyn- 

3 Jlighed) saaledes at han fuldtud forstod at den kristne religion 

Å forpligter os til kun at leve for Gud og ikke have noget andet 

formaal end ham; og denne sandhed forekom ham saa Klar, 
| saa. nødvendig og saa i nyttig, at han hermed endte alle sine un- 
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dersøgelser: saa fra den dag gav han afkald paa alle andre 
videnskaber for udelukkende at gaa op i den ene ting, som: 
Jesus Kristus kalder nødvendig». Hun gør udtrykkelig op- 
mærksom paa at han paa dette tidspunkt havde endt sine for-- 
søg over det lufttomme rum, og det var den sidste gang han 
anvendte sine evner i den menneskelige videnskabs tjeneste. 
Alt synes saaledes klart: Pascal har omvendt sig til den jan-- 
senistiske bodsfromhed og er for saa vidt parat til at slutte 
sig til eneboerne ved Port Royal eller paa anden maade trække - 
sig ud af verden, som han endelig og definitivt har brudt med. 
Dette er faktisk ogsaa Mme Périers mening, og svarer nøje 
til aanden i den jansenistiske vækkelse. Som bekendt er det 
faktiske forhold imidlertid et helt andet: I virkeligheden fort- - 
sætter Pascal sine videnskabelige undersøgelser alle de føl-- 
gende aar; tilsyneladende er der ingen forandring at spore i 
hans liv før faderens død 1651 og den forandring, som da ind-- 
træder gaar i retning af et mere verdsligt liv. Svarende hertil 
viser Pascals udtalelser til søsteren Jaqeline i 1654 at han nu: 
tragter efter at omvende sig. Vi staar her overfor et af de 
vanskeligste punkter i hans udviklingshistorie: At der har: 
fundet en omvendelse sted i 1646 kan ikke nægtes, men lige 
saa ubestrideligt er det at den ikke for Pascal — som søsteren 
vil give det udseende af — betød den definitive tilslutning til 
den jansenitiske fromhed. Hvad betød da denne «første om-- 
vendelse» ? 

Der findes i Pascals liv i de følgende aar en række sympto-- 
mer, som viser med al ønskelig tydelighed, at der er sket 
noget; han siger det selv, og hans deltagelse i processen mod 
M. St. Ange vidner om at han har ret. Han støttede søsteren 
Jaquelines ønske om at indtræde i Port Royal, og det brev han 
Skrev til hende senere i anledning af faderens død røber den å 
tydeligste innflydelse fra St. Cyran. Læsningen af de jan- 
senistiske skrifter gjorde ham til tilhænger af den augustin- 
ske naadelære, det viser den omtalte proces, og indledningen 
til «Traité du vide» røber en tydelig indflydelse fra Jansens- 
«Augustinus» med hensyn til de videnskabelige metode spørgs- 
maal og adskillelsen af tro og viden. Men saa meget mere- 
paafaldende er det, at det vedblivende er de videnskabelige 
spørgsmaal der staar i første række og at hans ydre liv slet: 
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ikke synes at have forandret sig. Paa grundlag af de kends- 

gerninger der staar fast: 1) Pascal gribes af den jansenistiske- 

fromhed og omvender sig, 2) da han har omvendt sig mangler 

han dog kraften til at føre det igennem i det praktiske liv og 

virkeliggøre forsagelsen — paa grundlag heraf, siger jeg, 

vilde det være fristende at give en psykologisk udredning af 

den oprivende kamp, der maa være foregaaet i hans Indre 

mellem det gamle og det ny, en kamp der førte ud i Skepticis- 

men og derefter til den anden omvendelse. Men desværre ved 
vi kun saare lidt om Paseals liv i disse aar, og de faa dokumen- 
ter vi har peger egentlig ikke i retning af nogen oprivende 
kamp; han synes snarere at fortsætte et roligt liv, harmonisk 
delt mellem videnskapen og religionen. OQmvendelsen har i 
sig selv mere været af intellektuel end følelsesbetonet art; han 
har følt sig tiltalt af logiken i den augustinske teologi, men sik- 
kert ikke mindre af logiken og konsekvensen i det fromheds- 
liv der repræsenteredes af St. Cyran, men trods alt dette har 
det ikke været en omvendelse der kom til at bestemme hans liv 
med det samme; han fortsætter sin vante levevis, omend maa- 
| ske med større alvor end tidligere. Og dog maa man ikke un- 

dervurdere betydningen af det der skete; der var faktisk kom- 
met noget helt nyt ind i hans udvikling, noget der senere 
skulde gribe afgjørende ind i hans liv. Hvor meget eller hvor 
å lidt Pascal selv har følt den indre modsigelse i sin tilværelse 
i disse aar er næppe til at afgøre, men at den bevidst eller ube- 
 vidst har været tilstede fremgaar med al ønskelig tydelighed 
af en udtalelse af ham selv fra 1654.') Han taler om alle dem 
«der betragter Jesu Kristi legeme som det offer, der er givet 
for deres frelse, som betragter verdens lyst og synd som den 
eneste grund til hans lidelser og selve verden som hans bød- 
del» og som dog søger at gøre deres legeme til gode med 
de selvsamme lyster i den selvsamme verden, som lever 
som jeg har gjort det med fuld glæde i den verden som 
jeg ved faktisk har myrdet den hvem jeg anerkjender 


% 1) De følgende linier er hentet fra «Priére pour demander å Dieu le bon 
usage des maladies». Dette skrift har Strowski sikkert med rette 
henlagt til tiden kort før den «anden omvendelse». Tonen og stilen 
svarer kun daarligt til aarene 1647—51, der ellers gerne betragtes 
som den sandsynligste affattelsestid. 
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som min Gud.» Og et par linier længere nede hedder det : 
«Det er retfærdigt, Herre, at du har afbrudt en saa forbry- 
dersk glæde, som den i hvilken jeg hvilede mig i dødens 
skygge.» * Disse ord bevidner med al ønskelig klarhed, at der 
har været en modsætning mellem Pascals intellektuelle og mo- 
ralske forhold til den strenge jansenistiske kristendomsform. 
Man kunde indvende, at disse ord udelukkende tog sigte paa 
den saakaldte «mondæne periode» i hans” liv. Men det er 
næppe grund til at give dem en saadan begrænset rækkevidde, 
saa meget mindre som man sikkert maa tale med stor varsom- 
hed om hans verdslighed i de aar. Ved omvendelsen i 1646 
-er der som sagt kommet noget nyt ind i Pascals liv, noget der 


kan karakteriseres ved ordene: Bod, forsagelse, askese, af- 


sondring fra verden, opgivelse af alle personlige interesser. 
Endnu er konflikten ikke brudt ud, det ny og det gamle van- 
drer side og side i de følgende aar; hans liv er ligeligt delt mel- 
lem videnskab, selskabeligt samliv og religiøse interesser, og 
det er endnu ikke klart om videnskaben eller fromheden skal 
gaa af med sejren. Dette gælder ogsaa den saakaldte «mon- 
dæne periode», hvor vi intet vidnesbyrd har om, at han skulde 
have brudt med den tro, den første omvendelse havde bibragt 
ham. Men sædekornet var dog lagt i jorden og en dag skulde 
det spire frem; ikke for intet var St. Cyran blevet kaldt tidens 
største tyran, og ogsaa Pascal maatte bøje sig. Hvor meget 
eller hvor lidt han i disse aar har givet sig af med St. Cyrans 
skrifter er naturligvis ikke til at afgøre (man maa ikke glem- 
me at: et personligt møde mellem de to har der aldrig været 
tale om), men meget kunde tyde paa at «Lettres spirituelles 
et chrétiennes» (St. Cyrans betydeligste skrift) har hørt til 
hans stadige læsning. November 1654 indtraf saa den ende- 
lige omvendelse. Jeg skal ikke her gaa i enkeltheder, men blot 


konstatere det faktum, at. Pascal nu straks søger til Port Royal 


for at finde en skriftefader og aandelig vejleder. Det viser 


at for ham var omvendelse ensbetydende med jansenistisk 


fromhed. Han havde nu fundet det han manglede: . Vished; 
han var blevet tændt af den samme glød, der brændte i St. 
Gyran. 1646—54 havde været en forberedelsens tid, hvor det 
gamle og det ny voksede sammen; nu havde den jansenistiske 


fromhed vundet sejr og følgen maatte blive — og blev da og- 
Saa — brud med verden. 


EF 
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Ja, havde det nye nu ogsaa sejret, brød Pascal med verden, 
* opgav han alle humane og videnskabelige interesser? Det før- 
å ste han gjorde efter sin store oplevelse var at søge til Port 
Royal, hvor peére Singlin henviste ham til eneboerne ved Port 
Royal des Champs; hans «directeur spirituel» blev M. Sacy. 
4 Denne havde for vane at tale med sine aandelige myndlinge 
; om det der hidtil havde optaget dem mest, for saa derfra at 
drage samtalen hen paa det der laa ham paa sinde. Det er 
3 gaa lykkeligt at hans sekretær har opbevaret for os et referat 
af den samtale han førte med Pascal. Ganske sikkert hr M. 
Sacy Sstaaet med en vis skeptisk mistillid overfor Pascal; det 
| var jo ikke første gang han omvendte sig, og hele hans hidti- 
å | dige aandsretning, kritisk filosofisk som den var, stod i en 
Å skarp modsætning til den enfoldige kristendom, man søgte i 
klosteret. Denne, modsætning lyser ud af hele samtalen — et 
referat bliver her for vidtløftigt — og det nytter ikke at se- 
kretæren ender referatet med: <«Saaledes blev disse to højt- 
dannede mænd tilsidst enige med hensyn til læsningen af disse 
filosofer og naaede til det samme maal, hvortil de ganske vist 
 naaede ad noget forskjellige veje». Thi her er maaden. hvor- 
| paa man naar resultatet af afgørende betydning. Det er rig- 
; tigt at de naaede til enighed, men kun fordi de begge var i be- 
 siddelse af den sande overlegenhed, der er villig til at gøre ind- 
-rømmelser i det uvæsentlige. Men det er en helt forskellig 
* åand der taler igennem dem. Strowski har herom skrevet nogle 
'rammende linier: «Port Royal nærede en berettiget instinktiv 
frygt for den kritiske aand; Singlins; Sacys, Mére Angéliques 
Port Royal krævede tro alene. Dette skyldtes ikke alene til- 
bedelsen af mysteriet eller foragt for den hovmodige menne- 
skelige fornuft: det var af indre nødvendighed. Port Royals 
Gå 6 drejer sig om nogle ganske enfoldige tanker, daarligt ud- 
å ede og endnu inldelnere ee At nede klar- 


e vilde GE med: at være Ea hiertets Er en 
t Å navle tilakyndelse, ligesom betrapt; af Gud. De vilde 
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At Strowski her som andetsteds undervurderer Port Royal 
ligger lige for. Man kan ikke sige at dets tro bestaar i nogle 
forvirrede og daarligt sammenhængende ideer, men dog bli- 
ver der noget rigtigt tilbage i de anførte bemærkninger. Den 
jansenistiske naadelære havde ikke den menneskelig bag- 
grund, den psykologiske forstaaelse, som Pascal havde tilegnet 
sig, og hvad mere var — man brød sig ikke om at have den. 
Her i naadelæren var den aabenbarede sandhed nok til salig- 
hed; der krævedes kun lydig tro og ydmyg bod. Paa den an- 
den side havde man den menneskelige viden, lutter hovmod el- 
ler i bedste fald naiv indbildskhed. Karakteristisk er det, at 
jansenisterne overhovedet ikke synes at have læst Montaigne, 
før Pascal gør dem opmærksom paa ham. Sandheden naaes 
som det siges «par la claire vue du christianisme» (ved en rent 
intuitiv forstaaelse af kristendommen), pludselig bliver man 
grebet af naaden. Gud virker saa at sige direkte uden at gaa 

svejen om ad den menneskelige erkendelse. Hvor forskelligt 
er dette ikke fra Pascals indstilling. Ogsaa han naar til den 
augustinske naadelære, men ikke ved en blot og bar underka- 
stelse under traditionen. Indledningen til teologien er for ham 
ikke blot et spørgsmaal om memoria og traditio, men det 
drejer sig om at kende den menneskelige natur og derigennem 
bane vejen for naaden og aabenbaringen. Herved bliver han 
grundlæggeren af den moderne apologetik og allerede i samta- 
len med M. Sacy finder man et fuldstændigt udkast til det 
store værk, som Pensées danner forarbejderne til. Men alt 
dette er fjernt fra Port Royals aand. Den kender ikke til 
apalogetik, det ligger udenfor disse menneskers opgave; de 
har kun at gøre bod. I nødsfald kan de godt forsvare sandhe- 
den — det viser naadestridighederne — men ikke ved retori- 
kens og filosofiens vaaben, men langt hellere ved at lide for 
den, som Kristus havde lidt. For Pascal derimod var denne 
indstilling umulig. Ifølge hele sit væsen og sin natur var han 
videnskabelig, han kunde ikke lade sin kritiske aand og sin 
videnskabelige metode blive tilbage da han trak sig ud blandt 
eneboerne. Den der er læge eller jurist, forretningsmand el- 
ler blot i almindelighed optaget af verdslig berømmelse, han 
kan renoncere, han kan forsage sit gamle liv og gaa ud i ørke- 
nen; men den der som Pascal fra naturens haand er udstyret 
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med en sjælden videnskabelig begavelse, kan — man fristes 


til at sige heldigvis — ikke skære det inderste i sit eget jeg 


væk. Pascal kunde forsage videnskabelig berømmelse (og det 
er endda tvivlsomt om han har gjort det fuldtud) han kunde 
lægge sine studier tilside — ialt fald for en tid, han kunde for- 
sage sit muntre selskabelige liv, han kunde paalægge sig selv 
den haardeste askese, men høre op med at være Pascal kunde 
han ikke. Det viser sig gang paa gang. Kort efter sin ind- 
træden blandt eneboerne følte han sig som bekendt kaldet til 


at forsvare jansenisterne og klosteret mod jesuiterne og skrev 


sine provinsialbreve, der blev en stormende succes. Men Port 
Royal dømmer anderledes. Pascals forsvar er meget smukt 
men tilbage staar det spørsmaal om tavsheden paa det tids- 


- punkt ikke vilde have været endnu smukere og mere gudvel- 


behagelig; thi Gud bevæges snarere ved taarer og ved bod end 
ved veltalenheden, som morer flere end den omwvender. Saa- 
dan omtrent skriver la mére Angélique til en af eneboerne, og 
det er sikkert et godt udtryk for den almindelige opfattelse 
blandt nonnerne af Pascals forsvar. Som et modstykke her- 
til staar den passus, hvormed Pascal ender det sidste af sine 
breve: Han forbavses over Port Royals taalmodighed, da 
jansenisterne hverken kan mistænkes for frygt eller mangel 
paa evne til at forsvare sig eller mangel paa nidkærhed for 
sandheden. «Ikke desto mindre ser jeg dem saa fromme i de- 
res tavshed at jeg frygter, at det er overdrevet. Jeg for mit 


— vedkommende tror ikke at kunne holde en saadan tavshed». 


Men i og for sig kunde man ikke vente andet, end at polemi- 


ken maatte afdække forskellene mellem klosteret og dets for- 


Å 


svarer. Brevenes styrke er deres klare dialektik, deres skarp- 
hed i angrepet, og den overlegenhed hvormed de anvender iro- 
nien som incognito for religiøs alvor, altsammen produkter af 


— Pascals videnskabeligt skolede aand, men ganske fremmed for 


den jansenitiske bodsfromhed. 


Paa en række andre punkter sporer man i Pascals liv i de 
følgende aar splittelsen mellem de to retninger: den fædrene 
humanisme og den ny fromhed. Selv den direkte beskæfti- 
gelse med videnskabeligt arbejde synes han ikke i længden at 
have kunnet forsage. Herom vidner «L'esprit géométrique» 


og opdagelsen af eyeloiden. Søsteren Mme Périer kan aldrig 
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saa meget give det indtryk af, at denne opdagelse skyldtes et 
rent tilfælde: dels indtræffer et saadant «tilfælde» næppe hos 
den der ikke til daglig beskæftiger sig med matematikens pro- 
blemer, dels skyldes det jo da ikke noget tilfælde, at Pascal var 
meget interesseret i at utbrede sin opdagelse og sikre saavel 
den som sig selv den tilbørlige videnskabelige anerkendelse.. 
Atter et af disse træk der viser hvor forskellig Pascal vedbli-- 
vér at være fra den aand der præger Port Royal. Og hvad 
skal man sige, naar man hører at han lægger planer om at op-- 
rette et omnibusselskab i Paris?? Han har aldeles ikke opgi- 
vet sin-interesse for omverdenen, men bevarer til det sidste no- 
get af sin universelle livsinteresse.. Herom vidner mere end 
meget andet «tankerne», der er os garant for, at han i eneboer- 


cellen ikke har forsaget sin gamle yndlingslæsning, Montaigne. 


og Epiktet. Det skyldes derfor næppe noget tilfældigt, at 
Pascal aldrig helt sluttede sig til eneboerne. Han bevarede sin 
bolig i Paris og opgav paa intet punkt sin selvstændighed for 
at gaa op i det halvt kommunistisk ordnede «eneboersamfund». 
Derfor kunde han ogsaa med fuld aandelig sandhed sige i pro* 
vinsialbrevene at han var. alene og ikke af Port Royal. Man 
har ofte betragtet disse udtryk som en halvt jesuitisk. tilslø- 
ring af det faktiske forhold for derigjennem at give forsvaret 
større vægt. Langtfra. Pascal staar virkelig alene. Det gæl- 
der hans ydre liv, men det gælder som vi lige har set endnu 
mere det indre, og man kan sikkert gaa ud fra, at den spænding 
og modsætning der var meliem Pascal og Port Royal næppe 
kan have undgaaet en saa skarp iagttagelsesevne som hans. 
Overfor alt dette maa man naturligvis ikke glemme, at der 
er ogsaa en anden side. Der er en Pascal, discipel af St: Cy- 
ran, glødende asket, hengivet til bodsøvelser og selvpinsler, 
kun optaget af én ting, lidenskaben for Gud. Der er ogsaa 
en Pascal, der kæmpe for den jansenitiske naadelære og først 
og fremmest staar det fast, at der er en Pascal, som har faaet 
sin religiøse vækkelse gennem jansenismen og som stadig sø- 
ger aandelig vejledning i Port Royal. Med rette siger Ste 
Beuve at man som hovedoverskrift over Pascals liv bedst kan 
sætte «De la Sainteté». Hans liv i aarene efter omvendelsen 
er en stadig higen efter i fattigdom og ydmyghed at efter-- 
følge Kristus og virkeliggøre det jansenistiske ideal. Han le-- 
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 Vvede i den størst mulige forsagelse, gav afkald paa alle be-- 
«'kvemmeligheder, brugte næsten alle sine indtægter til de fat- 
tige og behandlede sig selv og sit legeme med den største 
haardhed. Alle de næsten pinlige enkeltheder der berettes — 
en del af dem er dog maaske produkter af de efterlevendes 
å iver for at hæve den store Apologets hellighed til de højeste 
j tinder — kan vi roligt lade ligge. Hvad der har interesse i 
denne sammenhæng er at vi her staar overfor en Pascal der 
rer glødende jansenist, ja som endog gaar videre end man 
| gjorde i Port Royal. Det er e& udslag af den dybtgaaende li- 
å denskab for det absolutte, der kendetegner hele hans liv. 
a Skulde det være brud med verden, da skulde det ogsaa være 
, alvor. Man læse samtidens gribende skildring af hans sidste 
levetid; det er det smukkeste eksempel paa en gennemførelse 
af den jansenistiske bodsfromhed, til det sidste optaget af i 
fattigdom og ydmyghed at berede sig til døden. 
å Jeg har i det foregaaende søgt at paapege de to sider der 
| findes hos Pascal, hvorledes hele hans liv er som splittet mel- 
lem to forskjellige aandsretninger. Intet viser vel tydeligere 
den indre spænding end det faktum, at han samtidig med af- 
fattelsen af provinsialbrevene er beskæftiget med at skrive vej- 
ledende breve til Mlle de Roannez, breve der er gennemtrængt 
af en helt anden aand end de polemiske skrivelser mod jesu- 
- iterne. Disse sidste kunde næsten faa os til at tro, at forfat- 
«teren atter var grebet af verdslig interesse: de er fulde af 
 kampglæde og selvfølelse ved at være den stærkeste; de havde 
en ikke helt almindelig succes i verden. Tonen er overlegen, 
, spottende, ironisk. Men samtidig ser vi, at han i brevene til” 
Mille de Roannez er mere jansenistisk i sin fromhed end no- 
gensinde, hans kristendom er mere mørk og krævende end no- 
andet sted; den er ikke fred, men stadig kamp, stadig aar- 
vaagenhed overfor sit eget jeg; en næsten sygelig paapasse- 
hed for at døde al selvviskhed og en stadig frygt for den 
hinsidigee dom. De to sider i hans væsen kæmper med hinan- 
den | lige fra den første omvendelse i Rouen 1646, men der er 
ingen mulighed for et fredeligt forlig, hvoraf der kunde frem- 
aa en harmonisk kristelig humanist. Thi Pascal er overbe- 
st om den jansenistiske naadelæres rigtighed og deraf føl- 
ge r den strenge fromhed med sit mørke syn paa alt menneske-- 
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ligt. Og dog er han selv saa dybt menneskeligt interesseret, at 
han ikke kan slippe forbindelsen. Dette fremkalder — forekom- 
mer det mig — et næsten tragisk moment i hans liv, men her- 
paa beror ogsaa hans ejendommelige og særlige storhed. Man 
kunde følge denne spænding gennem alle enkeltheder — og 
opgaven vilde ikke være uinteressant — men her er det ikke 
stedet til det. Jeg skal indskrænke mig til at antyde, hvorle- 
des de samme to momenter gaar igen i Pascals forhold til 
 naadelæren og i «tankerne». 
Som bekendt drejede de ) ansenistiske stridigheder sig saa at 
sige udelukkende om naadelæren,') og Pascal var en af hoved- 
skikkelserne i kampen. Selve denne i dens forskellige faser 
skal jeg ikke komme ind paa, men indskrænke mig til nogle 
'bemærkninger om hvorvidt Pascal i stridens løp skifter stand- 
punkt og hvorledes i saa fald denne holdning maa forklares. 
TI de tre første provinsialbreve er det klart: Der findes tre par- 
'tier, jansenisterne, de benægter «le pouvoir bprochain» (0: Ev- 
nen til uden Guds særlige bistand i det enkelte tilfælde at an- 
vende de kræfter naaden giver), jesuiterne der lige saa klart 
tager det modsatte standpunkt; midt imellem staar thomister- 
ne, som — og dette er nu pointen i Pascals polemik — i ud- 
trykkene slutter sig til jesuiterne men i realiteten mener det 
samme som Jansen og Augustin. Det der kendetegner disse 
første breve er deres spottende og legende tone. Man bliver 
imidlertid noget overrasket ved at komme til brev XVI og 
XVII, hvor de samme spørgsmaal tages op, men i en helt an- 
den og alvorligere tone, og endnu mere overraskes man ved 
læsningen af de ufuldendte smaaskrifter om naaden. Des- 
værre er der her ikke plads til citater, men det er unægtelig 
paafaldende at se, hvor nær Pascal selv kommer til det han 
i de første breve bebrejder thomisterne (jvnf. flg: «Hvoraf 
man ser at næsten alt det som semipelagianerne har sagt om 
retfærdiggørelsen i almindelighed, er gyldig om dens enkelte 
virkninger, og at man saaledes kan sige det samme som de 


1) Enkeltheder i striden skal jeg som sagt ikke fremdrage, saa meget 
mindre som jeg kan henvise til et dansk værk (G. Schnicker Peter- 
sen: Pascals kamp mod jesuiterne. 1927), der indeholder den kla- 
reste, skarpeste og mest upartiske fremstilling af de herhenhørende 
begivenheder, som jeg har truffet paa. 
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uden at være af deres opfattelse, paa grund af den forskellige 


* genstand for de samme udsagn og at saaledes alle de følgende 


udtryk (og her følger en hel række typisk pelagianske eller 
semipelagianske udtryk) er fælles for St. Augustin og hans 
modstandere»). Det vilde ikke være vanskeligt at fremføre 
en hel række stæder, der bekræfter denne forandring i Pascals 
holdning. Men hvorledes forklare det? 

Sagen er, da Pascal kaster sig ind i stridighederne, er han 
ikke teolog, og fatter ikke, at selv en strid om ord kan faa be- 


 tydning. Man kan i ogfor sig ikke sige, at han senere skifter 


mening, thi til at begynde med havde han i virkeligheden ikke 
nogen egentlig mening. Han beskæftiger sig saa at sige kun 
med sagens formelle side: Begrebsstemmelsen. Hvad reali- 
teten angik slog han sig til ro med at der i det væsentlige 
var enighed mellem jansenister og thomister. Inden han i de 
sidste breve tager sagen op igen, har han imidlertid undersøgt 


 Spørsmaalet nærmere. Hidtil var det mere af en indre sym- 


pati end grundet paa teologiske overvejelser, at han havde 
sluttet sig til den augustinske dogmatik — hele hans livs ud- 


2 vikling maatte prædisponere ham i den retning; jeg tænker 
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her særlig paa hans modvilje mod skolastiken, muligens har 
0gsaa benægtelsen af viljens frihed virket tiltalende for hans 
videnskabelige opfattelse; men ogsaa rent personlige erfarin- 
ger maatte drage ham i den retning. Ikke saa sært derfor at 
han straks er villig til et forsvar for naadelæren: Alt er virket 


af Gud uden hvem mennesket slet intet formaar. Men de 


teologiske konsekvenser var han i enkeltheder ikke klar over. 
Som rimeligt er faar stridighederne ham til at gaa mere til 


- bunds. De sidste breve og navnlig smaaskrifterne om naaden 
- viser det til fulde. Han har baade studeret Augustin og andre 


oldkirkelige forfattere, samt Tridentinum og flere nyere skrif- 


ter; størst indflydelse har dog maaske Nicole, «Jansenismens 
 Melanchton», øvet. 


Jeg tror man har lov at forestille sig, at det der er 
- sket omtrent er følgende. Pascal har konstateret de to 
«Vérités contraires», naadens absolute magt og at mennesket 
dog har en vis evne til at tage imod eller sige nej. Foreningen 
af disse to modsætninger har han takket være den augustinske 
psykologi fundet i en højere enhed: Gud virker i sjælen ved en 
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«delectation dans la loi de Dieu» (glæde over Guds lov) som 
er stærkere end kødets begær og saaledes maa den frie 
vilje «henrevet af den sødme og den lyst som helligaanden gi- 
ver» ufejlbarligt af sig selv vælge Guds lov, af den simple 
grund, at den finder størst glæde deri. Rent logisk set vil dette 
naturligvis sige, at menneskets frie vilje er gjort til en funk- 
tion af naaden, og alt hvad der reelt opnaas er — og det gør 
Pascal selv gentagne gange opmærksom paa — at augustin- 
ismen kan indoptage alle semipelagianismens udtryk i sig — 
altsaa netop det, han tidligere havde bebrejdet thomisterne: 
Vil dette nu sige, at Pascal har forladt jansenismen? Spørger 
man kun om det endelige resultat, maa man svare nej; han 
fastholder fuldtud naadens absoluthed og enevirken og saale- 
des havde studierne i en vis forstand bekræftet det tidligere 
standpunkt; men dermed er sagen ikke endt. Hele behand- 
lingen er thomistisk paavirket og han fortolker jansenismen i 
samme retning. Derfor er det han vil beholde de semipela- 
gianske udtryk; dette var almindelig skik og brug og Pascal 
accepterer det. Havde han tænkt saadan da han skrev sine 
første breve, havde han næppe spottet thomisterne saa stærkt. 
I smaaskrifterne er det ikke mere jansenismens aand; forfat- 
teren er blevet teolog og teolog af den thomistiske skole, og 
som jeg søgte at vise, hænger denne udvikling bort fra den 
jansenistiske aandsretning netop sammen med den tidligere- 
paapegede spænding indenfor Pascals eget liv. 

Som. det fremgik af samtalen med M. Sacy var forskellen 
mellem Pascal og Port Royal for en stor del baseret paa en 
forskellig vurdering af filosofien; men det vil da atter sige, 
at den skyldes en forskel i betragtningen af den menneskelige 


natur. Pascal er her mere optimistisk end Jansenisterne, lige- 


som han tilskriver fornuften en større plads. Man tænke blot. 
paa hans langt rigere interesse for alt menneskeligt og hans 
studium af den menneskelige natur, hvor Montaigne og Epiktet 
har været hans læremestre. Med denne ejendommelighed 
maatte han i naadelæren nødvendigvis svinge af fra den 
strenge jansenisme. Denne er nemlig ikke bygget paa en psy- 
kologisk undersøgelse eller en vurdering af filosofien — og: 
begge dele er maaske en fordel naar man skal lave dogmatik; 
man mindes uvilkaarligt helt moderne dogmatikeres afvisning: 
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AE «psykologismus» og kristelig filosoferen — den gaar ud fra 
 €n ganske simpel ting, og her er Jansen og Calvin enige: kra- 
vet om hævdelsen af Guds ære. For det maa alt andet vige; 
om man indvikler sig i hasarderede paastande, gør intet til 
Sagen. Der kræves kun én ting: logik og konsekvens i at 
hævde at Gud har æren for alt. Hele denne baggrund gør at 
læren bliver i strengeste forstand dogmatisk; man søger ikke 
psykologisk bekræftelse paa den, man behøver intet indre vid- 
nesbyrd, og man forkynder den hensynsløst uden at se til højre 
eller venstre. Pascal var jo imidlertid delvis — i hvert fall — 
 naaet til sin naadelære ad erfaringens vej, men han havde 
tillige gjort mange erfaringer om de værdier der fandtes i den 
menneskelige natur og om filosofien som banebryder. Han 
staar da overfor de to sandheder og maa finde en forklaring, 
og denne finder han i virkeligheden i den thomistisk-augustin- 
Å ske teologi. I det endelige resultat adskiller denne sig — som 
han straks fra begyndelsen havde set — ikke saa meget fra 
jansenismen, men aanden i den ny løsning var saare forskel- 
lig fra den aand der havde præget Jansen og St. Cyran, min- 
dre fra den aand, der senere beherskede Port Royal — thi det 
maa jo ikke glemmes at Pascal kun er én blandt mange, der 
. fjerner sig fra det oprindelige udgangspunkt. Og denne for- 
 Skel i aand viser sig i «tankerne»; thi her ser man, at naar 
Pascal glædede sig over at kunne indoptage de semipelagian- 
ske udtryk i sin augustinske naadelære, var det ikke blot for 
 udtrykkenes skyld, men fordi hele hans grundopfattelse af den 
menneskelige natur afveg fra den jansenistiske. 
 «Tankerne» er og bliver først og fremmest et udkast til en 
kristelig apologetik; som saadanne er de tænkt af deres for- 
fatter, ganske bortset fra hvad der ellers kan findes i dem. 
«En streng logik vilde faktisk forbyde en jansenist at skrive 
 apologetik, ja, blot at tænke derpaa: nogle moralske forma- 
ninger, meget vel! fromme prækener over de kristnes pligter, 
; det er endnu godt! men kun fra deres side som har faaet den 
 ppgave. Det er især godt at bede. Men det er et hovmodigt, 
unyttigt foretagende at ville komme naadens (la gråce efficase) 
virkninger i forkøbet og at knytte fornuften til troen. M. 
-Singlin har allerede sagt det til Pascal. I. katekismen om naa- 
den kan M. Faydau ikke skjule at jansenisme og apologetik 
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er to indbyrdes modsigende udtryk.» Det er Strowski der 
karakteriserer jansenismen saaledes og sikkert med rette. Det 
er klart at der er intet andet at gøre end at vente paa naaden, 
og denne formidles ikke ved forstandens hjælp. Præsterne 
skal forkynde bod, men de har ikke noget at gjøre med at 
søge at forlige mennesker med Gud og gøre kristendommen 
antagelig for forstanden eller forberede denne til en omven- 
delse. Den samme konsekvens kunde meget godt drages af 
Pascals naadelære og dog skriver han en apologetik. Han har 
her ladet logiken vige for sin sunde sans og navnlig for de 
erfaringer han selv havde gjort med filosofien. Naar han 
giver sig af med apologetik maa det være fordi han mener 
at hjertet og forstanden har del i omvendelsen og at denne 
foregaar under det menneskelige bevidsthedslivs almindelige 
former — i alt fald til en vis grad. Han gør sig ingen illu- 
sioner om at kunne bevise kristendommens sandhed; men han 
mener at kunne naa et stort stykke af vejen, nemlig føre men- 
nesket til at se sin egen ulykke og til at se at kun aabenbarin- 
gen kan afhjælpe den. Dette er endnu ikke troen; beviset er 
kun et middel for troen, men et middel til at bane vej er det 
ogsaa. En virkelig jansenist vilde vel her til sige at alle bevi- 
ser kan være saa sikre eller usikre som de være vil, de er i 
hvert fald unyttige og tillige farlige, da de let kan faa men- 
nesker til at forveksle en rent intellektuel overbevisning med 
troen, som kun gives af Gud; man kan faa folk til at over- 
veje og diskutere og blive sig selv vigtige ved deres klogskab, 
men det de skal er at gøre bod, og det læres hverken af Mon- 
taigne eller Epiktet, men kun ved naaden. Forskellen er at for 


Jansenisten er naaden et indgreb udefra; den ligger saa at sige — 


i et andet plan uden forbindelse med det naturlige liv. For 
Pascal indgaar naadens virkninger som organiske led i men- 
neskets udvikling; der finder faktisk et samarbejde sted mel- 


lem det menneskelige og det guddommelige; det viser sig her 


i «tankerne», at det ikke var uden grund Pascal interesserede 
sig for de semipelagianske udrtyk. Han har faktisk — som 
Chevalier siger — «spædt jansenismen op med humanisme». 
Derfor kommer der til at gaa en linie fra filosofien til kristen- 
dommen; det var Pascals tanke da han havde sin samtale med 
M. Sacy, og den er kun blevet end mere udtalt i «Pensées». 
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Vil man saa tilsidst spørge: Var Pascal da jansenist? maa 
svaret lyde: Ja uden tvivl; det var fra J ansenismen, han havde 
faaet sin kristendom, hvis hovedkendetegn er lidenskaben for 
det absolute. Efter den anden omvendelse har han levet hele 


sit liv i Port Royals verden, optaget af menneskets fordærv 


og naaden, overbevist om at kun ved Guds naade kunde frelsen 
fuldbyrdes. Hans liv var et liv i stadig bod og skælven under 
den yderste forsagelse. Ingen kunde være mere jansenistisk. 
Men gennem det altsammen vedblev han at være Pascal, et af 


de skarpeste og klareste hoveder historien kender, en genial 


matematiker og fysiker, en kender af den menneskelige natur 
som kun få, åben for alle indtryk, empirist i ordets bedste for- 
stand, altid iagttager. Han vil aldrig underordne kendsger- 
ningerne under teorien, men bygge teorien op på kendsgernin- 
gerne. Og netop derfor maatte hans erfaringer om menneske- 
naturen støde an mod den jansenistiske teori. Derfor kunde 


han ikke forlade sine videnskabelige interesser og sluttede sig 


aldrig fuldt ud til eneboerne. Man har ofte forestillet sig 
Pascals udvikling som én fortsat linie: først videnskaben, saa 
verdenslivet og derpaa troen. Dette er næppe rigtigt. Han har 
samtidigt udviklet sig på flere linier; spændingen i hans liv 


beror paa vanskeligheden ved at bringe de forskellige retnin- 


ger i harmoni, og vanskeligheden overvindes aldrig fuldt ud; 
konflikten er der stadig. I fromhedslivet og teologien jansen- 
ist, i filosofien, i synet paa menneskelivet, i apologetikken et 


- stort stykke af en humanist — foreningen og harmonien naas 
aldrig, men netop derved bliver Pascals udviklingshistorie saa 


Å lærerig og saa dybt menneskelig. 


Hal Koch. 


DEN SOCIALE BETYDNING AV 
FADER-VÅRET 
Av S. BreETTEVILLE JENSEN. 


Det er nu mange år siden sogneprest Eugene Hanssen inna- 
førte professor Rauschenbusch for norske lesere, ved å over- 
sette hans hovedarbeide om social kristendom, under titelen 
«Samfundets kristianisering». 

Jeg kom til å tenke på denne dypt ansvarsfylte bok under 
lesningen av professor Althaus's verk om æeschatologien (se 
K. & K.s mars hefte). Ikke fordi Althaus mangler sans for 
den aktive side ved kristendommen. Det er ikke tilfelle. Når 
han tar så bestemt avstand fra et kristent tusenårsrike på 


jorden og så avgjort venter de siste ting på den annen side, > 


med døden som den store grenselinje mellem de to verdener, 
så er det i motsetning til en overfladisk social kristendom. 
Den kan jo ofte i betenkelig grad nærme sig det vi mener med 
«kulturoptimisme», idet den ikke tar skyldig hensyn hverken 
til synd eller frelse. Men det blir dog alltid de to grunnleg- 
gende kjennsgjerninger i vår religion. Jo mer man kan tenke 
sig likelinjen fremover som det nogenlunde riktige symbol på 
Gudsrikearbeidets historie i verden, desto nødvendigere tren- 
ger vi korrekturen fra et kristendomssyn som for alvor vét 
om. disse to makter — synd og frelse, «verden» og Gud. Men 
det gjelder også her hvad rektor Björkquist engang sa om 
folkekirken: Smal år folkkyrkans våg — lått halkar hon åt 
någondera sidan, lått gör hon arbetet bekvåmare för sig ån 
Gud vil».*) Om vi skjønner dette med «inderligheten» i kri- 
stendommen og forstår de dype motsetninger når det spørres 
om livsvilkårene for Guds rike her på jorden, så må vi aldri 
glemme at all virkelig kristendom kaller til kamp — i sam- 


') Ridderlig kamp. 
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menheng med minnet om den korsfestede som kom «for å gjøre 


ende på det onde» og hvis liv var en uavlatelig kamp for Guds- 


riket i verden. Også her gjelder nok det gamle pastorale råd: 
Bed som om det ikke nyttet noget å arbeide, og arbeid som 
nyttet det ikke noget å bede! Jeg har nettop liggende foran 
mig siste nr. av «Studenterbladet» med J. Motts oprop for 
bønnedagen i verdens kristelige studenterbevegelse. Selve dette 
arbeide med alt det vil i sammenheng med Jesu navn, er særlig 
Skikket til at ta et fast grep om vår arm for å kjenne efter 


hvordan det har sig med vårt kristelige pulsslag. Nøier vi oss 


9 


med bare å be Jesus Kristus om store ting, uten å gi ham den 
uforbeholdne tjeneste han krever, hører vi til dem som roper 
«Herre, Herre», men ikke gjør vår himmelske fars vilje.*) 
Kirken trenger alltid å bli minnet om dette store elementære, 
og hver enkelt kristen har alltid på ny bruk for å kalle sig selv 
til regnskap her. Ikke bare når det spørres om det som mer 
kan gjelde «utsiden» — og den enkeltes helt personlige vekst 
i kristendom, i motsetning til det Mott kaller: «all feighet i 
sinn og vilje som hindrer oss i å ta imot evangeliet», men 
også når det gjelder kampen utad, for kristendommens vekst- 
kår i verden. Hvad som her burde være selvfølgelig gir sig 
nok ingenlunde av sig selv. Derfor har vi grunn til å takke 
Gud hver gang Kristi kors gjør evangeliet som den store, for- 
pliktende kamptanke levende for oss, gjennem mennesker som 


brenner av denne hellige ild. 


En slik mann var Rouschenbusch. Og få mennesker har som 
han maktet å tenne mange kristensinn i glød, nettop med tanke 
på den hellige forpliktelse som følger med vårt sociale ansvar 
som kristne. Det kan vel være hans kristendomssyn ikke er 
litet ensidig, også når vi tenker på hvad han mente var mulig 
under kristendommens kampkår i verden. Det merkes også i 
den lille bønnebok for social kristendom som han utgav like før 
verdenskrigen. Hans kjæreste salme var P. Gerhardts «Velt alle 


«dine veier». Det er visst ikke mange som har lidt slik åndelig 


som han under verdenskrigen — nettop fordi han hadde trodd 
så stort om det som kunde komme. Men selv det store kata- 


strofale maktet ikke å ta motet og troen fra ham. Det er gri- 


*) Av Motts oprop iår. 
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pende å se hvordan de tyske oversettere av hans lille bønnebok: 
— som er blitt kalt hans testamente — har kjent alvoret i 
dette trosfyllte kamprop som var nådd frem. til dem fra én 
hvis kristendomssyn i mangt og meget var så forskjellig fra 
deres eget — ikke minst efter krigsårene. De sier om hans lille 
bønnebok: den har ropt ut mot oss et ord vi aldri har hørt 
sterkt nok — budskapet fra den sociale kristendom. Det betyr 
ikke nogen lettkjøpt fremskrittsoptimisme, men et håp født ut 
av bønn og tro og lidelse, et håp om det helt umulige som al- 
likevel er mulig for Gud. — — — «Hvad skal vi gjøre», heter 
det mot slutten i forordet til den tyske oversettelse. Fornem- 
mer vi dette nødskrik fra det dype, og vét vi noget om kraf- 
ten fra det høie? Våger vi å bede? Og å leve for vår bønn? 
Våget vi det, da skulde også Riket være nærmere enn det er: 
nu! Rundt omkring i landene vansmekter folkene,, de store 
masser i byene, og vi enkelte i deres midte, er rådløse som 
får uten hyrde. Og kirken —? kristendommen? Vår egen reli- 
gion? Har vi virkelig stillet oss til rådighet «För Gott und. 
das Volk»? Har vi det ikke, så blir det bedrag å tale om Jesu 
efterfølgelse — — —. 

Kan fornyelsen her komme på nogen annen måte enn i sam- 
menheng med bønn? spør de videre. 

Hvem av oss har ikke store forsømmelser å minnes når vi 
hører slike ord? Og kjenner vi ikke at det venter en stor opgave 
på oss når vi nevner ordet om de utvidede hjerter, og det. 
virkelig å være til rådighet for Gud —, også når det spørres 
om hvad det er som optar oss i vår bønn? Jeg er ikke i tvil 
om at også den norske kirke, og mange norske kristne, har 
hårdt nødig å fornemme noget av det rop som gjennem 
Rauschenbusch's lille åndsfylte bok er blitt en så alvorlig sam- 
vittighetsappell for mange kristne på begge sider av havet. 
Jeg har trodd at en liten prøve på hvad boken har å gi kan 
interessere leserne av K. & K. Forfatter og forlag") har gitt 
tillatelse til fri oversettelse av enkelte småstykker. J eg velger 
innledningsartikkelen — til innførelse i bønneutvalget: 


1) Walter Rauschenbusch: Fir Gott und das Volk. Göttingen. Van den. 
Hoeck & Ruprecht. 1928. 102 sider. 
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Den sociale betydning av Fadervåret. 


I Herrens bønn kan vi se det reneste uttrykk for Jesu ånd. 
Den gir hans tanker i krystallisert form, og lar oss ånde inn 
den luft han selv levet i, — barnelivet med Faderen. Den vid- 

ner om den gjennemsiktige klarhet og fred hans sjel hadde 
I eie. 

Oprindelig var Fadervåret ment som en protest mot all den 
ordrike bønnesmiger hvormed menneskene prøvet å vinne sine 
guder for sig. Jesus krevet enkelhet og opriktighet i all reli- 
 gionsøvelse og gav oss med denne bønn et eksempel på den 

enkle barnerett vi mennesker har i omgangen med vår him- 
melske far. Derfor den sammentrengte knaphet: Når I beder 
osv. (Les Mat. 6, 7—13!) 
Vi £an Herens bønn så godt at vi sjelden bryr oss med først 
å forstå det. Så mangen gang er Jesus blitt sørgelig misfor- 
stått ned gjennem tidene. Slik er det også gått med Fader- 
 våret. Han gav oss det til vern mot den tomme bønnesnak, og 
så har det allikevel nettop bidradd til å fremme den slags 
«bønn! Kirkene har tatt det op i sine ritualer, enda det ikke 
er «kirkelig». Her finnes jo ikke en eneste henvisning til kirke, 
presteskap, teologiske læresetninger eller sakramenter, selv om 
- Vulgata') aldri så meget har gjort bønnen om daglig brød 
om til en kirkelig bønn om oversanselig brød i sakramentet. 
* Det har jo også fått sin plass i den personlige andakt. Og i 
y virkeligheten er det jo også dypt personlig. Men dets innerste 
- åpner sig dog kun for den som. vil la sitt eget jeg trede til- 
PG bake for de større formål i Gudsriket, og se sitt personlige liv 
under dette synspunkt. Først på denne måte forstår man hvad 
Fadervåret virkelig betyr og hvad som var Jesu egen ånd. 
i Herrens bønn er en del av den arv som tilhører den sociale 
"kristendom. Og dog har kretser som eiet meget litet av denne 
ånd, villet hevde sin særrett til den. Men det er nu en del 
Pr av deres rustning som vil gå i kampen for Guds rike, og jeg 
+ kunde kalle Fadervåret alle sociale bønners «Magna Charta». 
Når Jesus tillot oss å si «Vår far», så var det i bevisstheten 
- at alle mennesker hørte sammen — noget som var full- 
Å 


$ 


kommen selvsagt for hans hele åndslegning. Han tvinger oss 


gr 1) Den autoriserte romerske bibeloversettelse. 
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dermed til likesom å nærme oss vår felles far hånd i hånd 
med alle våre brødre, slik at all tranghjertet religiøs avson- 
;dring blir en umulighet. For ham som ser alt, står jo intet 
menneske alene, men omgitt av den store skare som deler ånds- 
kår med ham; av alle dem som han — alt efter som han elsker 
eller hater dem — kommer til å bli tjener eller undertrykker, 
redningsmann eller forderver for. I alle våre behov står vi 
sammen med våre medmennesker. Også når det gjelder synd 
og frelse deler vi kår med hverandre. Å forstå det betyr det 
første skritt på veien til å be Fadervåret riktig. Denne for- 
-ståelse er også grunnlaget for den sociale kristendom. 

De tre første bønner er uttrykk for den dype higen som var 
det grunnleggende for alt liv i Jesu ånd: Ditt navn bli hel- 
liget — ditt rike komme — din vilje skje på jorden som den 
skjer i himmelen! Slik samler de hans higende tro på mulig- 
heten av et Guds rike på jorden. De ser i profetisk skuen det 
menneskelige livsfellesskap i den høieste fullendelse, og ned- 
beder den guddommelige nyskapelse") gjennem hvilket dette 
skal bli mulig. 

Her tales det ikke om lengselen efter å være fridd ut av 
det jordiske for å komme i himmelen — dette hovedanliggende 
for kirkens religion. Hvad det gjelder om er at himmelen kan 
få ny skikkelse her på vår jord, gjennem slektens moralske 
-og "åndelige omdannelse, enten vi tenker på den enkelte eller 
på samfundslivet. Aldri blev denne bønn riktig grepet av nogen 
religiøs retning som ikke hadde en kjærlighetsfull forståelse 
for menneskenes forhold i dagliglivet og en levende overbevis- 
ning om deres virkelige åndelige adel. Og ingen når ut over 
den farlige selvdyrkelse som er kjennetegnet for all religiøs 
umodenhet, så sant han ikke i likhet med Jesus, setter dette 
«brennende ønske om menneskehetens sociale frelse foran alt 
personlig begjær. Denne higen efter Guds rike er viktigere og 


av større bærevidde enn alt annet i religionen. Det er den 


stiltiende forutsetning under alt det man kan ønske for sig 
selv. Og i virkeligheten har ingen lov til å bede om brød for 
sitt eget legeme, eller kraft for sin egen sjel, hvis han ikke 
først har bragt sin egen vilje i samklang med dette Guds 


') Neugestaltung. 
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altomfattende mål, og hvis han ikke er beredt til å sette inn 
som innsats alle sine ytre og indre livskrefter, for at dette 
mål skal kunne bli nådd. 
Under denne forutsetning kan vi se de andre bønner som 
«personlige anliggender». 
Bønnen om det daglige brød har fått førsteplassen mellem 
dem. Jesus har aldri vært «åndelig» i samme forstand som 
mange av hans efterfølgere, han har aldri trodd litet om men- 
-mneskets naturlige behov for brød. Ved den plass han har gitt 
nettop denne bønn ligger anerkjennelsen av dens socialt grunn- 
| leggende betydning for vårt liv. Men han gir oss bare lov til 
å bede om det daglige brød, og bare for den tid vi nettop tren- 
ger til det. Visstnok kan utviklingen føre det med sig at det 
vi forstår ved daglig brød kommer til å omfatte nye ting. 
. Men aldri lar denne bønn sig forene med en luksus som gren- 
, ser til utsvevelse. Heller ikke med det slags kapitalophopning 
som må føre ut over hvad man er i stand til å bruke, og som 
; må bli til forbandelse for eieren, gjennem alle de farer for 
sjelen som mamonismen fører med sig. Også i denne bønn 
tvinger Jesus oss til å stå sammen. Sammen skal vi bede om 
vårt daglige brød. Vi sitter ved det samme bord i Guds store 
hus, og den enkelte får sin del av det forråd som er bestemt 
til alle. Denne kjennsgjerning treder så meget klarere frem 
jo mer samfundet realiserer sin egen idé. Og jo mer rettfer- 
* dig og «menneskelig» dets organisasjon utvikler sig, desto mer 
vil erkjennelsen herav komme til å danne underlaget for alle 
våre ordninger. Står vi da på denne måte for Gud, og alles 
øine venter på ham, at han skal gi oss brød — skulde da ikke 
| hver og én av oss finne det syndig og skammelig om én enkelt 
vilde ta til sig mer enn sin rettmessige del, og la andre bli 
stående igjen sultne for selv å kunne spise sig mer enn mett? 
Det er hverken menneskevennlig eller fromt, ikke engang an- 
- stendig. 
Å De andre bønner angår våre åndelige behov. Ser vi oss til- 
bake, så våt vi hvor vårt liv har vært fullt av overtredelser og 
synd, og vi kjenner dypt at vi trenger tilgivelsen fra vår him- 
melske far. Og ser vi fremover, så skjelver vi ved tanken om 
de fristelser som kan vente oss, og vi beder om frelse fra det 


onde. 


- 
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I disse tre bønner, som har å gjøre med vårt indre liv, og 
hvor sjelen synes å stå alene like overfor Gud, kunde man nu 
tenke det bare dreiet sig om privatsaker for den enkelte. Men 
det er ikke vanskelig å merke hvordan den sociale nød går inn 
med også her. Denne bønn tillater oss ikke å bede om Guds 
tilgivelse for oss selv, uten at vi på vår side har tilgitt våre 
brødre og vil leve i broderlig kjærlighet med alle mennesker. 
Den som vil være virkelig from må også være virkelig social. 
Jesus tillater oss ikke å være fromme like overfor Gud, men 
ubarmhjertige mot våre medmennesker. 

I bønnen: «Led oss ikke ut i fristelse», merker vi hvordan 
selve menneskesjelen skjelver i angst. Erfaringen har jo vist 
oss hvor svake vi er. Vi alle ser like foran oss visse forfer- 
dende muligheter — og vi vet at skulde vi komme op i en slik 


fristelse, så var det ute med vår motstandskraft. Jesus fin-- 


ner ord for vår uutsigelige bønn: må Gud ikke la oss komme 
ut for sådant! å 
Men slike tilfelle kommer i første rekke gjennem det sociale 
liv som omgir oss. Er det samfund som vi beveger oss i for- 
pestet ved kjønnslig umoral og løshet, eller fullt av de fristel- 
ser og pirremidler som har sammenheng med alkoholismen, 
— er vårt samfund slik at man likesom må lyve, bedrage og 
være brutal for å kunne leve og komme sig frem — eller stil- 
ler politikken dem som har ærgjerrighet foran valget: enten 
å forsynde sig mot det felles beste eller å måtte se hvert skritt: 
opover krysset og ødelagt — er det så, da finnes nettop de 
fristelser som utallige mennesker ligger under for, og våre 
bønner blir gjort maktesløse på grunn av all den elendighet 


som rår grunnen i vårt samfund. Aldri blir denne bønn rik- 


tig tolket av en kirke som ikke vil være ved den fornedrende 
og maktstjelende innflydelse som på åndelig område utgår fra 
det sociale miljø. Og ingen enkeltmann kan bede denne bønn 
uten å hykle — bevisst eller ubevisst — så sant han hjelper 
til med å skape de fristelser som må føre andre til fall. 

Ut av ordene «fri oss fra det onde» går det som et kamp- 
rop. De minner oss manende om hvordan Gud uavladelig går 
i strid mot alle ondskapens seige, forføreriske makter i men- 
neskeheten. De kristne fra de første århundreder tenkte med 
dette på Satan og hans hær av onde ånder, som de så legem- 


? 
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liggjort i Roms tyranni, utsugelser og avgudiske krefter. Idag 
skjønner kanskje de best den oprinnelige mening med denne 


bønn, som går til kamp mot de fryktelige, samarbeidende mak- 
ter som heter egennytte og undertrykkelse. 


Så er altså Herrens bønn den store bønn for social kristen- 


dom. Helt igjennem fylt av det vi kaller «social bevissthet» 


vedkjenner den sig uten noget forbehold alle menneskers soci- 


ale enhet, og krever et socialt grunnlag for alt moralsk og 


religiøst liv, — like inn i det aller mest personlige forhold til 
«Gud. Fader-våret er ikke noget særeie for dem som ser sin 


1 Ä— 


religiøse hovedopgave i det, selv å komme i god behold gjen- 


 nem en ond verden uten selv å røre en finger for å rette på 
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det som gjør den ond. Meget mer er det gjennemtrengt av 
den ene store tanke om menneskehetens moralsk-religiøse ny- 
fødsel i alle sociale forhold. Gitt av Jesus, han som står bak- 
om all kristelig nyskapelse i verden, er det deres rettmessige 


eie som har satt sig til mål å erobre verden under Jesu banner. 


S. Bretteville Jensen. 


fra KOL 


VESPER-RENÆSSANSE 


Av pastor BERNHARD MEYER, Kristiansand S. 


Den aller eldste kristne menighet hadde ingen bestemt form 
eller liturgi for sine gudstjenestlige sammenkomster. Livet 
strømmet fritt som naturlig var. Av ap. gj. 2,42 og av «dida- 
ke» ser vi at gudstjenestens innhold vekslet mellem bønner, 
apostlenes formaning, brødsbrytelse og sang. — Plinius den 
yngre (statholder i Bitynien) innberetter bl. a. til keiser Tra-. 
jan at «de kristne i hans provins holdt morgengudstjenester, 
ved hvilke de sang vekselsanger til Kristus som til en Gud». 

Men meget snart meldte sig behovet for en fast gudstjenstlig: 
form, en liturgi. — Allerede i «didake» møter vi tydelige brudd- 
stykker av en sådan. Med livets rett og ad livets vei vant den 
frem så å si av sig selv, ikke på nogen måte tvunget frem av 
en eller annen kirkelig myndighet; og siden har liturgien fulgt 
kirken gjennem århundredene og skiftet efter behovet og de 
forskjellige kirkesamfunds særpreg. — Interessant er det f. 
eks. å følge utviklingen innenfor flere av de reformerte kirke-- 
samfund, f. eks. den presbyterianske skotske kirke, hvor man 
allerede under John Knox" strenge regimente helt forlot prin- 
sippet med den faste liturgi og gav sig vilkårligheten i vold. På 
papiret har den skotske kirke den dag idag ingen fast guds- 
tjeneste-liturgi; men det karakteristiske er at livet selv i reali- 
teten har utformet en nogenlunde ensartet gudstjenestlig ord- 
ning i Skottlands kirker Altså: Så langt fra at den faste- 
liturgi lenkebinder det fritt strømmende liv er det tvertimot 
livet selv som krever den liturgiske form. — 

Martin Luther arbeidet som bekjent iherdig for å gi den nye 
reformasjonskirke en så vakker og rik liturgi som mulig. Alt 
hvad der uten skade kunde beholdes av den katolske arv lot han 
uten frykt bli stående. — Den katolske kirkes aftengudstjeneste 
— vesperen — beholdt han bl. a. som kirkelig arvegull og: 
støpte den i evangelisk form. I lange tider hadde denne sin 
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faste plass blandt den lutherske kirkes gudstjenester, men gikk 
Så efterhånden ut av kirkelig bruk omkring år 1700. 
I vårt land har i de senere år en tydelig våknende kirkelig 
sans gjort sig gjeldende, og da særlig en voksende forståelse 
for den rike arv fra svundne kirketider vi eier i vår gudstje- 
 neste-liturgi, og dermed en dypere vurdering av det liturgiske 
moment i det hele. — 

I sammenheng hermed må det sees når tanken på å gjenop- 

live de gamle vespergudstjenester er vakt i vår kirke; og her 

har pastor Alf Fasmer Dahl den store fortjeneste av å være 
pioneren, som med sitt nylig avsluttede store vesperverk har 
tilført vår norske kirke en liturgisk berikelse av banebrytende 
og grunnleggende betydning. — Om meningene kan være delte: 

om enkeltheter i hans arbeide, både hvad det liturgiske og det. 
musikalske materiale angår, så bør der ikke være meningsfor- 
skjell om dette at Fasmer Dahl fortjener vår kirkes takk fordi 

. han har lagt grunnen for vesperen som et fast ledd i våre me- 

 nigheters gudstjenestlige liv. 

; Hvori består så egentlig vesperens særlige betydning for det 

religiøse og gudstjenestelige liv? 

Der skulde vel være samstemmighet blandt alle som har fø- 
ling med religiøst liv og dettes ytringsformer, at sangen og to-- 
-nekunsten i i det hele her betyr et uundværlig moment. Som be- 

kjent spilte sangen og musikken en meget vesentlig rolle alle-- 

rede i den gamle pakts gudstjenester. Davids salmer bærer itil-- 
føtrekkelig bud herom; og fra den kristne menighets eldste tid 
vet vi om det samme. Sangen og musikken har siden fulgt kir- 
-kens gudstjenester gjennem alle tider, både den katolske og: 
den protestantiske. Karakteristisk er det å se hvorledes den 
- puritanske skotske kirke under John Knox radikalt feiet ut av 
gudstjenesten alt som kunde tjene til dens forskjønnelse, også 
 salmesangen og orgelmusikken, men hvorledes så denne med li- 

3 vets rett efterhånden har gjenerobret sin plass og i vår tid 

nettop i de angelsaksiske kirkesamfund spiller en meget frem- 

tredende rolle, endog adskillig større enn i vår lutherske kirke, 
idet f. eks. den flerstemmige korsang har en bred plass i guds- 
tjensten. — Tonen har en forunderlig makt til å bane vei for 

2 dypere sjelsinntrykk, til å disponere sinnet for det oversan- 

elige og guddommelige, til å legge høitid og glans over kristne 
ser samlingsstunder. Den som først er vant til det, 
an simpelthen ikke tenke SE en gudstjeneste uten det dype: 
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orgelbrus. Og ingen toner bærer i sig den løftende makt som 
enstonig sang, båret frem av samstemte sjeler ved en menig- 
hets øudstjeneste. — Hvem kan være den foruten? 

Vespergudstjenesten gir, som man vet, sangen og musikken 
en betydelig bredere plass enn våre vanlige gudstjenester. Men 
ved siden herav byr den ved sin variasjon fra den vanlige liturgi 
en forfriskende og kjærkommen avveksling, hvis betydning ik- 
ke må undervurderes. Og endelig må sterkt fremheves den an- 
ledning til større aktivitet fra menighetens side som vesperen 
byr, både ved de sanglige krefter den krever til ledelse av 
vekselsangen og korsangen og ved den friske deltagelse i 
salmesang og responsorier fra menighetens side som den for- 
utsetter, dersom disse gudstjenester skal få det rette liv og 
den rette farve over sig. 

Jeg tør vist også gå ut fra nogenlunde samstemmighet om 
den overhåndtagende plass som det talte ord har fått ved våre 
gudstjenester, møter og i vårt religiøse liv i i den senere tid i 
det hele. — At en reaksjon mot dette i den senere tid mer og 
mer gir sig uttrykk er utvilsomt. Fler og fler er de som lenges 
efter gudstjenestlige sammenkomster, hvor den stille andakt i 
tilbedelsens ånd er det fremtredende, og hvor det talte ord en- 
ten innskrenker sig til et kort, konsentrert vidnesbyrd, eller 
— hvad jeg mener uten skade leilighetsvis kan skje — helt 
bortfaller. — Så får da kristentroens dype, sterke toner, slik 
som de er båret frem gjennem alle kirketider fra slekt til slekt 
ved det profetiske og apostoliske ord, ved salvede bønner i ord 
og toner, ved hymner og lovsanger og kristusgrepne tonedikte- 
teres sublime tonemalerier helt råde grunnen og løfte sinn og 
sans utover jordlivets trange grenser inn i det allerhelligste for 
Herrens åsyn. — Her handles det ikke om mer eller mindre 
stemningsbåret mystikk av almenreligiøs art, om man enn skal 
vel vokte sig for å ringeakte den mettede religiøse stemning. 
Men her handles om et dypt og ekte religiøst behov hos mange 
kristne mennesker efter den hellige stillhet, hvor Gud alene 
taler. Se, dette siste ser jeg som vesperens dypeste betydning 
og egentlige tanke. 

Nettop denne tanke har Fasmer Dahl grepet med glød, og i 
løpet av ca. 12 år har han så ved utrettelig flid og samlerarbeid, 
parret med grundig studium, utarbeidet fullstendig liturgi til 
ikke mindre enn 15 forskjellige vespere, svarende til kirkeårets 
forskjellige tider og anledninger. 
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Blader man nu gjennem disse hefter, blir man straks slått av 
den rikdom av gammelt, tildels eldgammelt kirkemusikalsk ma- 
- teriale, som her er utnyttet og ved enkle midler gjort tilgjenge- 
lig for våre menigheter. Det aller meste av denne kirkemusikk 
har ellers vært ukjent for folk flest. Her blir den dratt frem 
i dagens lys og gjennem vekselsang, korsang, salmesang og 
orgelmusikk gjort til alle manns eie, og vel å merke: stillet inn 
i sitt rette miljø, ikke bare planløst fremført på en tilfeldig 
kirkekonsert. — Hvad dette betyr for utvikling og løftning av 
* den almene sans for virkelig kirketonekunst, og for hvad slags 
toner der høver i Guds hellige hus, kan vanskelig overvurderes. 
Her trenges nu en bevisst og positiv innsats, om ikke den i de 
senere år anmassende engelsk-amerikanske innflytelse på vår 
hjemlige religiøse musikk mer og mer skal ta overhånd. Store 
kretser av vårt religiøst bevegede folk kjenner praktisk talt 
ikke annen religiøs musikk enn denne importerte, når da undtas 
våre egne salmer, som forøvrig mangesteds utenfor kirkehuset 
E fortrenges til fordel for de sentimentale, sukkersøte, utrolig ba- 
nale melodier, som i talløse mengder importeres vestenfra. 

Å Fasmer Dahls vesperverk betyr her en effektiv hjelp, når 
å «det gjelder å demme op for denne forferdelige melodi-invasjon. 
Å Under det store samlerarbeid Fasmer Dahl har utført innen- 
for den omfangsrike kirkemusikk, har han også forstått å gjøre 
et skjønnsomt utvalg, avpasset efter de forskjellige kirketider. 
Å Hvad dette angår, så vil vesperen, foruten hvad der tidligere 
| er nevnt om dens betydning, også kunne ha den virkning at de 
forskjellige kirketiders særpreg og religiøse innhold får tre 
frem i skarpere relieff enn det vanlig skjer. — Den som f. eks. 
har overvært en julevesper (Fasmer Dahls), har neppe vært 
- uberørt av den strålende fylde av barnlig jubelsang som denne 
inneholder. Det er som all julens fromme barneglede fortetter 
sig i vesperens rikdom på gamle og nyere julesanger, som er 
flettet sammen ved orgelmodulasjoner, bygget over gamle, kjæ- 
re juletoner, der klinger som et stadig refreng gjennem hele 
 vesperen. 

Hvor byr ikke denne vesper en herlig anledning for barn og 
: ungdom til å fylle kirken en kveld i julehøitiden med jubelsang! 
i har ikke for meget av jubeltoner ved våre vanlige gudstje- 
ster. Her kan den få fritt løp og runge under hvelvet. — Ikke 
nådre karakteristisk er f. eks. faste- og langfredags-vesperen 
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«Impropierne» med deres dystre, tungsindige melodi forunder- 
lig sterkt tolker fastetidens og fornemmelig langfredagens dype 
grunnstemning. — Eller pinsevesperen, hvor nettop denne høi- 
tids harmoniske samspill av åndens og naturens fest finner 
fulltonende uttrykk i ord og toner. Og slik også med de øvrige 
vespere. Hver har sin særmerkte grunntone, og hver av dem. 
danner et organisk hele. 

Ved siden av det rike utvalg av gammel kirketonekunst har 
Fasmer Dahl også funnet anvendelse for meget av nyere god 
kirkemusikk, særlig da av hjemlige norske toner, foruten gamle 
folketoner. At også en smule mindreverdig gods her er kom- 
met med, kan vel ikke nektes, men F. D. har dog stort sett vært 
varsom i sitt valg. 

En stor fordel ved disse vespere er det at de fleste av dem. 
kan utføres med ganske enkle musikalske krefter. Korsangen 
kan jo utføres flerstemmig eller unisont, og orgelpartiene er 
gjennemgående svært enkelt utsatt, for fleres vedkommende 
kanskje altfor enkelt. Unektelig er særlig i de tidligst utkomne 
vespere orgelpartiene også noget primitivt harmonisert, men. 
en dyktig organist vil naturligvis føle sig ubundet av den fore-- 
liggende utsettelse. I de senere utkomne vespere ligger harmo- 
niseringen betydelig høiere og følger gjennemgående den gam- 
melkirkelige stil. 

Jeg vil tilføie, at hvad det strengt liturgiske moment angår 
føler jeg mig svært lite kompetent til kritisk å gå nærmere inn 
herpå. Det er Fasmer Dahls entusiastiske pionerarbeid som i 
sine grunntrekk og ved det fremdratte rike og mangfoldige 
stoff har funnet sangbunn hos mig og utløst noget av den sam- 
me kjærlighet til disse vespergudstjenester som har besjelet. 
Fasmer Dahl selv. 

Jeg vil dog ikke tilbakeholde den kritiske innvending, som 
gjelder en flerhet av disse vesperliturgier, at de tildels er kvan- 
titativt for vektige. En avkortning eller forenkling her og der 
kunde uten skade foretas, og det organiske helhetsinntrykk vil- 
de da gjøre sig enda sterkere gjeldende. Dette gjelder spesielt 
korsangen, idet denne i flere av vesperne dominerer på veksel- 
sangens bekostning. (Oprinnelig bestod vesperne vesentlig av 
vekselsang). Dette er liturgisk sett vel det vakreste ved Fas-- 
mer Dahls vespere, idet faren for konsertmessig sang kan ligge- 
nær. — Og her må med all mulig eftertrykk fremholdes, at der- 
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som en vesper gir den fjerneste fornemmelse i retning av kirke- 
«konsert, da faller den maktesløs til jorden. — Men se det vil 
også i høi grad bero på liturgen og de krefter som leder sangen 
og musikken, men vel aller mest på den ånd hvori menigheten 
deltar i gudstjenesten. 
| Sitter man der for å «høre» en vesper, da kan hverken liturg 
eller kirkekor bære skylden for at gudstjenesten blir en ube- 
hjelpelig meningsløshet, en eneste pinlig misforståelse. Men 
her må man være tålmodig. Våre menigheter må nemlig ven- 
nes og opdrages til å betrakte vesperen som et ledd i det van- 
lige gudstjenestelige liv i kirkehuset. 
Å . Måtte så det arbeid pastor Fasmer Dahl her har utført til be- 
ikelse og fremme av vår kirkes gudstjenestelige liv også få 
gjøre sin gjerning i våre menigheter til Guds ære og hans rikes 
fremme. 


LYDIGHET — FATALISME 
ET BREVSKIFTE 


I anledning av foredraget «Lydige mot troen» (i november- 
heftet) har jeg fra en leser i Trøndelag mottatt følgende brev: 


SE TE Altså: «tro er og blir underkastelse» (side 528). 
Det er dette jeg steiler overfor, når troen tar denne form hos 


mig selv og de mange andre. I Trøndelag sier vi det slik: En 


får finn” sæ ti” dæ. Jeg har møtt det så ofte uten å føle noe 
av den tone troen, tilliden, skulde ha. 

Selv har en underkastet sig mang en gang — innbiller en 
sig iallfall — mens en så: Du må gjøre dette — og finne dig 
i dette; stakkar dig. 


Jeg synes ikke dette er så lett. Ft litet skritt tilvenstre for + 
troen står det en kaller resignasjon, og det er så vanskelig å | 
innrømme det no navn av tro. Det gjør en heller ikke når en | 


ber: Skje din vilje, — kan en si. Nei, det er visst rett i teorien. 


Men i praksis sier en vel helst bare: Skje ikke min vilje — 
og så kommer en ikke lenger. Så finner en sig i det som kom- | 


mer, — og mener sig å tro. For da har en jo underkastet sig. 


Nu ser jeg nok at foredraget gir svar nettop på dette, med — 
den unge Berliner som kunde si: Det er Guds vilje, ham som 


jeg stoler på. 


Jeg blir ikke riktig ferdig med spørsmålet allikevel. Jeg 


kan ikke slippe den tanke at troen er no aktivt. Den skal gi < 
lyst til å leve — alltid! — det kristentroen kaller liv! Det 


vil tilliden gjøre. Kanskje også lydigheten? Men ikke resig- 
nasjonen. Den vil bare kunne «finne sig i» og underkaste sig. 

Nu er det ikke min mening bevisst å ville misforstå ordet 
«underkastelse». Jeg legger ikke no innhold i det som er stort 
forskjellig fra lydighet. Men hvis troen inneholder så mye av 
den passive resignasjon, da må et langt sykeleie, en svekkende 
alderdom, då må begivenheter som en verdenskrig eller så 


vanskelige livsforhold som våre dager kan by — til slutt 


sprenge troen. For den «orker ikke mere.» 
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. Hvad skal troen da gjøre? 


Man kan ikke si: den skal være lydig — for den kan ikke 
høre de ordene engang.» 


ro 


SVAR 


0 Ofte uttrykker man sig ensidig, når der er noget man mener 
ikke er blitt enset tilstrekkelig. Da går man lett henover det 
 selvsagte, understreker bare det forsømte. Det er forsåvidt 
med full grunn, De anholder mitt utt trykk: «Tro er og blir 
underkastelse. » Man kan ganske riktig da trekke den konse- 
kvens De mener folk har lettest for å trekke: En får finn 
8æ ti dæ. Og dette er ikke tro, men resignasjon, fatalisme. 
De peker særlig på at hele troen — om man lenger kan kalle 
det så — blir passiv, den kommer til å mangle varme og ak- 
(fivitet, hele det preg av tillid som skulde være protestantis- 
mens særlige verdi. 
å Til svar vil jeg først forsøke å si hvad der var min inte- 
resse ved å nevne ordet underkastelse. Som De vil se av sam- 
'menhengen betyr ordet her «fornekte sig selv», «ta sitt kors 
op. » — De vil med rette si at disse Jesusord lyder mer aktivt, 
helt kristelig, mens «underkastelse» klinger passivt, øster- 
Jandsk. Imidlertid er der vel også ved den aktive selv-fornektel- 
e noget som kan trenge ordet underkastelse. Vi trenger det 
or å betegne det absolutte, Getsemanes ubetingede: «ikke min 
vilje» — her bruker også Jesus for sig selv den negative form, 
skjønt han til oss har gitt det i Fadervårs positive uttrykk 
(Din vilje skje). Der er alltid i oss selv en tilbøielighet til 
å reservere moget; til ikke å ta til innerste rot; til å forbe- 
- for vår egen vilje iallfall en liten rest. Vil Gud også 
ærme sig denne og gjøre krav på den — så steiler vi og 
'osser. Rør ikke ved det! Jeg kan følge dig, Gud, så langt, 
g dermed får det bli; forlanger du mer, så sprenges det hele 
Det er her jeg synes Getsemane er åbenbaringen av den 
underkastelse» som er absolutt og dog ikke er hverken pas- 
ivitet eller resignasjon. Jesus verger for sig, han kan ikke 
ktivt ønske, ikke ville kalken, det er også for ham som om 
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han må sprenges hvis det aller forferdeligste skulde være Guds 
vilje. 

Må der ikke her bli noget passivt for vår del? Ja, blir ikke 
det hele usant, forcert, krampaktig hvis vi får oss til å synes. 
at vi vil det for oss forferdelige? La oss ta det alltid nærlig- 
gende eksempel av foreldre som sitter over sitt dødssyke barn. 
Kan de nogensinne ville at det ikke skal bli friskt? Sett at 
de ved en eller annen opskruethet av formentlig religiøsitet 
kunde få sig til det — var dette kristen tro? Er ikke det 
kristne her å legge det hele i Guds hånd, altså: ikke å slukke 
min brennende livsvilje for barnet, men legge nettop også min 
vilje inn til Guds hjerte? Må der ikke her bli noget av en 
overgivelse — som De neppe kan kalle resignasjon eller pas- 
sivitet? 

Men Getsemane klargjør også at denne «passivitet» ikke 
uttrykker hele sjelens tilstand. Og her viser sig nettop for- 
skjellen melem tro og fatalisme. Ved siden av passiviteten 
er der hos den kristne en levende aktivitet. Sjelen arbeider 
likesom på to linjer. På den ene er det overgivelsen, «offeret» 
kunde man kalle det; på den annen side er det den aktive 
fremtrengen til Guds hjerte med dette offer, eller — som i 
Getsemane — med erkjennelsen av at det er umulig for mig 
selv å ofre. Det som da skjer, er at den positive varme fra 
Guds hjerte blir sterkere enn min egen vilje. Det er aldeles 
ikke en blott ny beregning som inntrer: at Guds vilje jo 
utvilsomt må være den klokeste og den beste for mig. Umu- 
ligheten blir tverimot bestående fra min side. Det er dette 
man overser når man debatterer forsyns-troen og vil finne 
løsningen av våre forferdelige tilskikkelser i en høiere mening 
med det hele. Verdien av ordet: «Allting tjener den til gode..» 
finnes ikke i en slik linje. Guds mening kan sommetider nok 
glimte foran oss — hvor sjelden skjer det forresten ikke i 
selve de kritiske tider —, men dette er for troen den sekun- 
dære. Det er ikke opfangelsen av denne Guds «mening» som 
gir trøsten og styrken. Tvertimot, kunde man si; jo mere jeg 
finner løsningen i at jeg mener mig å ha opdaget en høiere 
plan som visst er bedre enn min, desto mer fristes jeg til å 
dekke mig ved en følelse av dog å være assurert, og dette sil 
til syvende og sist bare en tilfredsstillelse av egenberegningen. 
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| Nei, der er to linjer, den ene er min, den annen er Guds. 
0 Vi selv får dem ikke til å falle sammen. Løsningen ligger 
ikke i at min linje får sanksjon fra oven. Den ligger i — 
og her må jeg nettop bruke det anholdte ord — at jeg under- 
kaster mig under Guds suverene Fader-hjerte. At Han er den 
overordnede. Når Guds vilje og min vilje går stik og strak 
imot hverandre — hvor vil De da hen med bare tilliden? Fal- 
der den ikke melem to stoler? 


De gjør den innvending at «hvis troen inneholder så meget 
av den passive resignasjon, da må et langt sykeleie, og en 
svekkende alderdom — da må begivenheter som en verdens- 
krig eller så vanskelige livsforhold som våre dager kan by — 
tilslutt sprenge troen. For den orker ikke mere.» 


For mig står det omvendt. En tro som manglet den under- 
å kastelse jeg har skildret, en tro som vil bygge bare på for- 
t syn og tillit, den måtte tilslutt sprenges i de situasjoner De 
regner op. Eller også må De bruke ordet tillid i en mening 
som virkelig innbefatter vrakning av mig selv. Men her står 
vi ved et av de mest livscentrale spørsmål i nutidens teologi: 
hvilket er det reformatoriske ord for troen? Når det prote- 
stantiske trosbegrep — fiducia, tillid — virkelig spillet fallitt 
ved verdenskrigen, — iallfall i den form teologi og kirkeliv 
inntil da hadde tatt del i —, så var det nettop fordi momen- 
tet av underkastelse ikke hadde fått plass i denne «tillids- 
fulle gudstro.» Tro som blott tillidsfullhet har så lett for å 
beholde innsmuglet selvtilfredsstillelsen: Jeg får det nok. Det 
er for å rense ut dette at jeg har fremhevet lydigheten og 
pekt også på underkastelsen. 

Da vil De kunne svare at et menneske holder ikke ut i åre- 
vis å leve på den basis å bli vraket. 

Men her kommer jo nettop i kristentroen det positive frem 
E — ikke fra vår side, men fra Guds. Med Jesu ord lyder dette 
positive: «... han skal vinne det.» Det årelange sykeleie med 
den like så lange forkastelse av egne ønsker og egen vilje, 
-— søndermalingen av hele livets mening, fremkaller ike resig- 
— nasjon innenfor et kristent gudsforhold. Der blir en tillid, 
4 % ikke til goderne, men til noget ganske annet. Nemlig til Guds 
3 hjerte, en oplevelse av noget mere enn egen beregning: Guds 
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fred til sjelen. «Min nåde er dig nok.» Er ikke Kristi kors 
nettop centrum her? 

Praktisk viser det sig i bønnen. Resignasjon og fatalisme 
betyr ophør av all bønn i kristelig forstand. Fatalisme har 
med skjebnen å gjøre, ikke med Gud. Til skjebnen ber man 
ikke. Den er jernkloen som tar en når den kommer. Men for 
den kristne — slik som jeg har prøvd å karakterisere fam 
foran — er der ingen jernklo. Eller — om den kjentes slik 
til å begynne med, skjebnen, så blev den forvandlet idet sje- 
len fant Gud og la sin hele redsel og knusthet inn til hans 
hjerte. Hvad der kjentes som stingende sverd blev mildt som. 
en faderhånd. Derfor taler kristentroen ikke om skjebne, men 
om tilskikkelser. 

Men dette gjelder bare for Kristus-kristne, ikke for blott 
«Forsyns-kristne». Det gjelder fremfor alt ikke for dem som 
står utenfor sinnsforandringen og bare bruker Gud som et 
finere ord for skjebne. En slik «tro» orker nettop ikke på- 
kjenninger. 

De vil ha at kristentro skal fremkalle lyst til å leve. Pau- 
lus! Hans fangecelle var kristenhetens gledescentral, livs- 
lysten strålte ut gjennem jerngitteret! 

Det er visst sant at der i vårt folk er meget mer av resig- 
nasjon enn av tro, og litet av Pauli glede. Men da er det ikke 
fordi lydigheten har fremkalt det. Det er nettop fordi man 
ikke har villet underkaste sig til lydighet, ikke har villet ta 
korset op. Her står ordet om å ville bevare sitt liv og truslen 
om nettop da å miste det. Her står også forjettelsen for den 
kristne livslinje. 

Og kontroll-prøven ligger deri at den kristne ikke svarer 
med å «finn" sæ ti” dæ», men positivt takker. Takknemlighet. 
er kristenlivets signatur. Og den inneslutter nettop også livs- 
lysten. 

Ewind Berggrawv. 
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Vi ønsker å opbevare en an- 
meldelse i Aftenposten for 25. jan. 


1930 av professor Arvid Runestams 
bok: «Psychoanalys och Kristen- 
dom» (Sveriges kristliga Student- 
| rörelsens förlag, 94 sider. 

3 Det er professor dr. med R. 
Nogt som anmelder den og skriver: 
å 


Å Hvad vil psykoanalysen være? 
F Alt ! 


Hvad bør den være? 


Noget ! 
(Fritt effer Sieyés). 


For nogen årtier siden var den 
eudske psykoanalyse likesom et 
spelemmet barn, der fikk en 
d mottagelse i denne vanskelige 
den og derfor trengte støtte. 
er den snarere som en opløpen 
megling, med noget tvilsomme ma- 
er og stor slukvorrenhet. Den 
er sig ikke lenger med å ville 
elbrede de nervøse og opdra de 
røpelige, den vil være livsansku- 
Ise og endog erstatte religion. 

rofessor i etikk og religions- 
osofi ved Uppsala universitet, 
logen Å. Runestam, viser oss i 


lyptgående skrift, hvorledes den- 
> psykoanalyse på sitt vis søker 


PROFESSOR RAGNAR VOGT OM PSYKOANALYSEN 
OG KRISTENDOM 


Forfatteren følger med stor vel- 
vilje de psykologiske bestrebelser 
for å trenge dypere inn i sjelsli- 
veis undergrunn. Herav kan teo- 
logien kun hente fruktbare impul- 
ser. Vanskeligheten er å trekke 
grensen «mellan —religiös-sedliga 
sjålsproblem, som borde behandlas 
av den kristna sjålavården, och 
annan sjålslig nöd», der henhører 
under lægevirksomhet og muligens 
også under psykoanalyse. Ofte vil 
samarbeide være fruktbart. Av- 
gjørende er det dog, hevder for- 
fatteren med stor styrke og klar- 
het, at den kristne sjelesorg har 
sine egne helt egenartede forutset- 
ninger. 

Der knytter sig betydelig inte- 
resse til hans meget dyptgående be- 
traktninger. 

Enhver, som ikke har slukt den 
Freudske psykoanalyse (og dennes 
avleggere) ganske ukritisk og uhi- 
storisk, vil vite, at Freuds innsats 
i psykologien ikke er læren om det 
ubevisste, heller ikke læren om drifts- 
livets bestemmende innflydelse, de 
sjelelige forskyvninger, rasjonalisa- 
sjonene, ønske-opfyllelsene i fan- 
tasien m. v. Alt dette er psykolo- 
gisk felleseie fra tider lenge før 
Freud. Det særegne for denne siste 
forfatter er læren om de sjelelige 
fortrengninger som følge av moral- 
ske konflikter, samt utformningen 
av en egen metode til å få det. 
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«fortrengte ubevisste» hentet frem 
1 bevisstheten påny. 

Men det er nettop det «fortreng- 
te uebvisste» — i dets sammenheng 
med sjelelige konflikter —, der 
særlig interesserer den etiske teori 
og den praktiske sjelesorg. 

Det gjelder sammenstøtet mellem 
ånd og natur, kreftene fra oven og 
fra dypet. 

Når de naturlige tendenser elller 
«drifter innordner sig under ånde- 
lige direktiver, forvandles eller for- 
ædles de til høiere åndsverdier. Hvis 
de derimot optreder selvrådig, på 
tross av bevissthet om høiere for- 
dringer, vekkes der tillive følelser 
av synd og skyld. Men selv om 
man skyver fra sig eller fortren- 
ger den ene av de to kolliderende 
parter, blir man ikke skyldfølelsen 
kvitt. Og med skyldfølelsen kom- 
mer angst og uro, nervøs plage, 
indre usikkerhet, sviktende sjelelig 
enhet og holdning o. s. v. , 

Man kan døve uroen og skyld- 
følelsen midlertidig enten ved å un- 
dertrykke driftslivet eller også ved 
å nedvurdere eller om mulig helt 
neddysse de ideale instanser 1 jeget 
(kynisme, alkoholisme o. s. v.); i 
begge tilfelle vedvarer dog den in- 
dre splittethet og melder sig igjen 
før eller siden. 

Herved opstår problemet om til- 
pasmng mellem ånd og natur, plikt 
og drift eller hvordan man vil ut- 
trykke det. 

Forfatteren orienterer oss meget 
grundig vedkommende disse sam- 
menstøt og belyser motsetningen 
mellem kristen og psykoanalytisk 
etikk. 

Begge disse tilstreber en tilpas- 
ning. Lykkes det å få de indre kon- 
flikter fullstendig utjevnet uten no- 
gen vesentlig opgivelse til noget 
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bold, skulde problemet — rent ab- 
strakt sett — være løst. Men i | 
konkret sjelsliv kan en sådan løs- 
ning aldri bli mere enn tilnærmet. pi 

Det spørsmål vil altid melde sig, 
med mindre eller større styrke, om 
hvem av de to stridende parter der 
så å si skal gi kjøp. 

Den vanlige psykoanalytiske løs- 
ning: å spenne fordringene noget 
ned, å gjøre moralen mere «men- 
neskelig» (?), har naturligvis sikret 
psykoanalysen en uhyre populari- 
tet i vide kretser. Det gir likesom 
en fornuftig begrunnelse av et mere 
løssluppent liv. Men det kan også 
være verd å overveie, om disse løs- 
nete grunnsetninger (ideer, teorier 
eller hvad man vil kalle det) er no- 
get annet og mere enn blotte kjær- 
komne ønske-opfyllelser eller rasjo- 
nalisasjoner av ubevisste (ubemer- 
kede) driftsmessige tilskyndelser. 
Det vil si om fornuftigheten er no- 
get mere enn et skinn — en av den 
blinde wilje avlet forestilling for å 
tale med Schopenhauer. 

Gis der imidlertid nogen annen 
løsning? 

De naturlige drifter må vel i ho- 
vedsak betraktes som uforanderlige 
størrelser. De kan som naturmak- 
ter ledes over 1 forskjellig leie, gis 
et primitivt avløp eller optas i vi- 
dere sjelelige sammenheng; men 
sam energier eller drivkrefter be- i 
traktet forblir deres kvantitet ufor- | 

| 
| 


ør 
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andret. 

En annen løsning av vårt pro- 
blem måtte da søkes i sjelslivets 
åndelige pol, om det uttrykk lar 
sig bruke. Kan driftslivet bringes 
til mere villig, sund harmonisk inn- 
ordning ved mere fulltonende hen- 
givelse til de høieste, inderligste 
sjelelige lengsler eller behov. 

Runestam gir vektige psykolo- 
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giske grunner for en sådan opfat- 
Å ning. «Frålsningen ligger i møtet 
med en personlig enhet av lag och 
kårlek». «Det finns ingen miåkti- 
gare, skarpsyntare och djupare bor- 
rande analytiker ån den andligen 
- samlade, hela, starka personlighe- 
ten» — «den måktigt gripande per- 
sonligheten kan utan analytisk tek- 
mik håva «borttrångning».» Tilfør- 
-- sel av høi åndelighet opsluker de 
mere primitive strømninger 1 sje- 
len og innordner disse som ledd i 
en fyldigere helhet. Og hermed er 
spaltningen hevet og skyldfølelsen 
berøvet sin brodd. 

Den udmerkede utviklingspsyko- 

log Charlotte Bibler sier i fortalen 
til sin bok om den unges sjelsliv, 
at det ikke må forties, at den ho- 
vedmangel, hvorav vi ennu lider, 
er savnet av en psykologi for det 
 hølere sjelsliv. Det er måskje av 
den grunn, at ubevissthetspsykolo- 
- gien har fått en så dominerende 
- plass. 

Ennu tvistes der om, hvorvidt 
ubevisstheten er den psykologiske 
elendighet (misére psychologique, 
Janet) eller om den kanskje tvert- 
om er psykologisk helligdom, inn- 
gangsport til mysteriene; en ekstra- 
vagant psykoanalytiker hedrer den 
endog som guddommen 1 oss. Man 
turde kanskje komme sannheten 
— nærmest ved å betegne denne ube- 
— vissthet som miserabel i sig selv 
— vi har jo mesteparten derav til- 
Er felles med dyrene —, idet man sam- 
i E tidig fremhever hvorledes den som 
å - underlag for sjelsvirksomhet over- 
0 hodet allikevel innebærer ubegren- 
sede muligheter. Dog kun på den 
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3 tendes fra det høiere sjelsliv 1 til- 
Er værelsen forøvrig, først og fremst 
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— betingelse at den anspores eller 
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gjennem møtet med de store per- 
sonligheter. En sådan antendelse 
føles som nåde. Hittil er det ve- 
sentlig kun teologien, som i nogen 
grad har befattet sig med nådens 
psykologi.  Runestam tar her et 
godt løft. 

På det høiere sjelelige plan for- 
toner de sjelelige motsetninger sig 
som spenning mellem nåde og lov. 
Så lenge «budet» kommer på tver- 
ke, føles det som påbud eller for- 
bud. Smelter det sammen med 
kjærlighetens hengivelse er derimot 
dette tvangsmoment ophevet. Budet 
er blitt lykkebud, evangelium. 

Med god grunn vurderer Rune- 
stam denne form av sjelelig sam- 
ling ulike høiere enn den som skyl- 
des budets senkning til et såkalt 
humanere plan, mere svarende til 
menneskelig driftsavhengighet. «Ett 
altför håmmande ideal gör menne- 
sket livsoduglig», siler en av de psy- 
koanalytikere (J. Bratt), som han 
citerer. 

Selv hevder han, at «relativiteten 
i kravet måste vara oupplösligt för- 
bunden med kravets dabsoluthet». 
Han mener hermed, at fordringene 
ikke må nedspennes, hvor meget enn 
livsførselen kan komme til kort på 
grunn av forviklinger både av syke- 
lig og annen art. Vel føles mot- 
setningen til det absolutte krav som 
synd, men i den religiøse hengi- 
velse opleves atter denne synd som 
forlatt — «forlåtelsestroen». Man 
minnes Faust og hans møte med 
Makrokosmus: In diesem seligen 
Augenblicke, ich fihlte mich so 
klein, so grosz. Liten og uverdig, 
stor og omstrålet av nåde i det 
samme øieblikk, da det høieste liv 
åpenbarer sig for ham. Vi er her 
fremdeles på psykologisk felt, alt- 
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så innenfor rammen av faktisk 
sjelsvirksomhet. 
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Øiensynlig kan etikken kun høste 
nyttig kunnskap gjennem studiet 
av sjelslivets undergrunn. Den bør 
derfor heller ikke gå den Freudske 
psykoanalyse forbi. 

Men dens egentlige psykologiske 
basis er dette «høiere sjelsliv», som 
vi trygt med Charlotte Bihler tør 
si er så lite gjennemforsket. 

Hos oss er etikken imidlertid en 
såre negligert gren av åndskultu- 
ren. Den har ingen representant 


ved universitetet, hverken i det teo- 


logiske eller filosofiske fakultet, 
skjønt den burde være representert 
1 begge. Til dels henger dette sam- 
men med en forsnevret opfatning 
av en høiskoles opgaver. Der tren- 
zes ikke bare videnskaper om alt 
det som er, men også etiske disi- 
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pliner vedkommende alt det som 
bør være, i personlig liv, folkeop- 
dragelse og samfundsbygning. 
Psykoanalysen vil aldri, mener 
Runestam, innenfor sjelesorgen kun- 
ne gjøre annet enn forberedende 
grovarbeide. «För «sublimering»> for- 
dras ett subjekt som sublimerar. 
Och ett subjekt sublimerar 1 sam- 
me mån som det blivit frigjort ...» 
«Endast i den etiska frigöreisen 
lever sjålen, lever det personliga i 
djupaste mening. Och detta per- 
sonliga låter sig ieke fatta under 


bilden av upersonlige energier.» 
Sublimerimg = foredling av drifts- 
energi). 


Psykoanalytiske regnestykker med 
forskyvninger av energikvantiteter 
kan overhodet aldri bli annet enn 
naturlære — om hvad som er eller 
skjer —; den fører ikke frem til 
innsikt i, hvad som bør være. — 
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Den evige sang. Av Oscar Geismar. 
Ny samling. H. Aschehoug & Co. 


gr Dansk forlag. 156 sider. 
2 I sitt inspirerende essay om nor- 


disk salmedikting, hvor Ronald 
- Fangen har gitt en rik analyse av 
0 nordisk salme, gjør Fangen gjel- 

0 dende at «av de gamle religiøse 
verdier har salmene ikke alene den 
skjønneste patina, men også den 
største, mest samlende, mest synte- 

tiske vidneevne om hvad religion er». 
Det er en betraktning som ikke 
- bare springer frem av en estetisk 
vurdering, men menighetens kjem- 
 pende fromhetsliv sier selv erfarin- 
 gens ja til den. Der hvor bibel blir 
evangelium, der stiger gjerne sal- 
meboken frem som det troesstyr- 
kende vidnesbyrd om evangeliets 
tilegnelse, i hverdags kamp og i 
krisers nød, i himmelstormende 
lengsel og i lovsangs glede. 

«Men salmen blir gjerne det sprin- 
gende i vår opbyggelse. Den isole- 
es i sitt individuelle verd. Den 
blir i menighetens bruk ofte det 
anonyme ord, hvis verdi dog blir 
angt rikere for den som kjenner 
let ansikt som står bak salmen, den 
Jersonlighet som i salmen søkte å 
det uutsigelige sagt. En slik 


: det analyse av salmens vidneevne 
de kilder hvorav den Sprang, 


som åpner for nye muligheter 
om bør kalle på evner i vår 
Vår viden om vår største 


"> 
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leksikalsk. Men han selv er frem- 
deles den mest innflytelsesrike mann 
1 vårt kirkeliv. 

I Danmark har Oscar Geismar 
tatt salmeanalysen op. Det synes, 
slik som man kan dømme ut fra 
hans forfatterskap, at Geismar der 
må ha funnet en arbeidsmark som 
i særlig grad kan gi gromuld om 
hans litterære evner. Salmen, ikke 
minst slik som Grundtvig sang den, 
lever i ham. Derfor blir Geismars 
analyse ikke filologi og ordekse- 
gese. Den bygger sig heller ikke 
op som preken, selv om hans sal- 
metolkning bæres av gleden over 
salmens vidneevne og gjerne blir 
forkynnelse i sin grepne optatthet. 
Men mest er hans analyse merket 
av den kongeniale innlevelse. Han 
videredikter salmen, setter den i 
relieff, utdyper den i fåstreksteg- 
ninger av ansiktet bak salmen. Slik 
med Grundtvig. Slik ikke minst i 
den vakre tegning av Jakob Knud- 
sen. 

Så sterkt lever salmen i Geismars 
sinn at den flyter inn i hans prosa. 
Han tolker salmen i dens eget tun- 
gemål. Stundom kan nok tolknin- 
gen flyte ut i mange ord og i sin 
tidsoptatthet savne noget av den 
oververdslige ro som gjerne hører 
salmen til. Men venner av dansk 
salmeskatt vil visselig med yglede 
lytte til den tolkning Geismar har 
gitt den i sine to bind. Den flytter 
salmetonen fra det hvitkalk>de dan- 


- ske kirkehus nærmere inn på 0S$, 


gjør den kjærere og rikere for oss. 


Erling Tobiassen. 


Religiøs Etisk Uppsending frå Pon- 
toppidans tid til våre dagar. 
Av Tryggve Dokk. Norli. 231 
sider. 


Med denne boki er det gjort eit 

nybrotsarbeid i norsk åndshistorie. 
Nr Sjølve den uppgåva forfattaren 
steller seg er beintfram eit fund. 
Ein lyt berre undrast på at ingen 
før har teke fat på eit emne med 
so stor interesse for åndslivet vårt 
ad i dei siste hundradåri. 
Det er kjernen i den folkelege 
uppsedingi forfattaren vil greida 
ut um, religionsupplæringi 1 ål- 
mennskulen frå den tidi slik 
undervisning med Pontoppidans 
«Sandhed til Gudfrygtighed» vart 
knytt til lærebok. 

I kristenlivet som 1 skulelivet her 
i landet har Potoppidans forklåring 
havt ein heilt ut makelaus plass. 
Tek ein undan Bibelen, har den 
boki tvillaust meir enn nokor on- 
nor forma norsk kristendom og sett 
merke på livssyn og tenkjemåte i 
det heile. 

I fyrste bolken tek forfattaren 
fyre seg dei faktorane som verka 
med til å forma religionsundervis- 
ningi. Bakgrunnen er dei ålmenne 
kultur-tilhøvi i einvaldstidi. Ei 
ovsterk tidsånd og dei serlege sosi- 
ale tilhøve under kongedømet av 
Guds nåde skaper uppsedingi i sitt 
bilete. Ikkje ein gong ein mann 
som Pontoppidan makta frigjera 
seg frå dette. Den tradisjons- 
bundne sjelelige innstillingi saman 
med heile det sosiale miljøet er ei 
konservativ makt som bind han og 
legg sin dåm ikkje berre over de- 
taljane i læreverket hans, men over 
innhald, form og gjerd all i gjenom. 

Med nokre klåre strik gjev for- 
fattaren eit bilete av samfunds- 
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strukturen og mentaliteten i ein- 
valdstidi. På alle leider i samfunds- — 
livet og kulturlivet møter ein ei 
ovmektig autoritetsånd, som vert 
styrkt ikkje berre ved makti åt dei 
store men og ved maktløysa åt dei 
små. I det politiske livet rår ab- 
solutismen, i rettsskipnaden er au- 
toritetsprinsippet like grunnfest, og 
attpå vert autoritetsåndi i samfun- 
det verna av den militære lovgje- 
ving og ånd. Alle stader krevst 
blind lydnad og heil undergjevide 
under autoriteten. 

Sjølvsagt fekk religiøsiteten far- 
ge av det same. I røyndi studde — 
og styrkte dei einannan antoribel å 
åndi i samfundsskipnaden og det 
religiøse kravet um lydig under- — 
kasting under ein høgare vilje. 
Like eins som statsstyringi, retts- p 
verket og krigsstellet fekk religiøs 
dåm over seg, svart og kyrkjelivet 
merkt av politisk absolutisme, jur 
disk formalisme og militær disipli 
Presten si embetsstode tente og I 
å styrkja denne samanblanding 
Til dette kom eit sterkt innsig i 
religiøsiteten frå ei aldri uttt 
kjelde: ovtrua, den seigliva pr 
tive tru og livstyding, som åtte e 
stort positivt verd pe si mek 
kjensle av ålvor. v 

På dette grunnlaget skildrar > 
fattaren i andre bolken reli 
undervisningi under pietisme — 
upplysning. Ut frå den gjevne I 
grunn kann ingen venta nok 
uppseding, som kallar på or 
litet og sjølvstende hjå læresv: 


var det heller ikkje venta! 


upplæringi i ei snarvending 
reformera ut frå det nye s; 


kjem til stykket lyt del pak 
reformkravi enno strida 
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gamle mentaliteten, som på dette 
fumkverve i ikkje liten mun har 
halde seg i den sterke ortodoks- 
konservative innstilling. 

Det originale synet hjå forfatta- 
ren kjem klårast til sin rett her i 
(dei fyrste bolkane i boki. Det er 

ikkje berre lærerik men verkeleg 
| Ineiterande lesnad. Eit stykke som 
(«Attersyn», s. 116—21, er é& 
(mynsterverdig klår samanfatande 
(framstelling av dei politiske, sosi- 
fale og religiøse krefter i tidi. 

0 Tridje og siste bolken gjev ei 
|fremstelling av straumdragi i reli- 
 gionsundervisningi i 19de hundrad- 
året. Utgreidingi her kann synast 
noko meir ujamn. Dei kunnige vil 
| Sakna ymist som der kunde vore 
fø medteke. Men ein lyt og anta at 
Å forfattaren ikkje har sett seg til 
uppgåva å gjeva ei uttømande 
Å framstelling av denne soga. Emnet 
Å hans er helst den indre line, måten, 
etoden i den religiøs-etiske upp- 
dingi. Dette vil han syna fram 
å bakgrunn av dei gjevne kultur- 
iljø. Av sjølve innhaldet i under- 
isningi og dei konfliktane som ut- 
ling førde til tek han berre med 
det som han finn naudsynt for å 
klårleggja si line. 

Difor samlar han framstellingi i 
MG ikte bolken um grundtvigianismen. 
led den kjem det eit syn og ei ny 
gjerd når det gjeld religionsunder- 
visningi. At det nye pedagogiske 
net kom i samband med ei kyr- 
jeleg rørsle som grundtvigianis- 
men vart elles til meins for reform- 
arbeidet i undervisningi. Det verka 
ed til å styrkja det konservative 
net, som av ortodokse grunnar 
ikkje torde vera med på dei nye 
rav. I framstellingi av desse bryt- 
ningane kjem og forfattarens fri- 
ske og gløgge syn fram. Han mak- 
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tar kasta nytt ljos over dei indre 
tildriv i ei utvikling som ellers tor- 
de vera tolleg vel kjend. 

Nykelen til forfattarens syn på 
soga og på den serlege uppgåva 
han har teke upp er hans psyko- 
logiske og sosiologiske forståing. 
Det vert serleg klårt når han mot 
slutten tek fyre seg tilhøvet millom 
religionsupplæringi og den barnlege 
primitiviteten. Utgreidingi um det 
serspursmålet gjev det eigenlege 
svaret på kva som er løyndomen 
med Pontoppidans makt over re- 
ligionsupplæring:i. 

I det heile er denne utgreidingi 
eit forvitneleg og verdifullt arbeid. 
Det er berre skade at det i sume 
mindre ting synest vera noko ufer- 
digt. Stilen og rettskrivingi med 
er litt ustød; uppbyggjingi og til- 
skipingi kunde stundom ha vore 
betre; heller ikkje er det til å koma 
ifrå at framstellingi er noko ujamm. 
Forfattaren burde ha gjeve seg litt 
betre stunder med den ytre formi. 

Men dette hindrar ikkje at han 
visseleg fortener full honnør for 
arbeidet sitt. Forfattaren er ingen 
skrupuløs lærd pedant. Men han 
har tydeleg det viktigaste for ein 
granskar: gneisten, vriginaliteten, 
det vide synet og den friske hugen 
som på ny vis tek emnet upp i 
seg og maktar setja dei einskilde 
ting inn i ein større livssamman- 
heng. 

Sigurd Fjær. 


Kilden og veien. Av Sv. Norborg. 
Lutherstiftelsens forlag. 252 sider. 


Det vilde være en opgave for en 
kirkehistoriker å gi oss en frem- 
stilling av det kirkesyn, som har 
vært rådende i vårt folk fra Hau- 
ges dage til nu. Det har visstnok 
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vært sterkt skiftende og ofte uklart 
og famlende. Det første halve år- 
hundred var det vel «prestekirken» 
som preget synet, og det innslag 
som Hauge og hans venner gjorde 
i det religiøse liv, endret ikke egent- 
lig selve kirkesynet. I de følgende 
60—70 år var der en stadig utvik- 
ling i retning av legmannskirke- 
synet — gjennem Gisle Johnsons 
nødsprinsipp, reformbevegelsen med 
sine forskjellige retninger frem til 
det rene frikirkesyn med sitt side- 
skudd i den retning, som mest kon- 
sekvent er representert av Ludvig 
Hope, for hvem den egentlige kirke 
er å søke i de frivillige organi- 
sasjoner, hos bedehusfolket, mens 
statskirken er en verdslig institu- 
sjon, som det, iallfall inntil videre, 
er tryggest å beholde. 

I de siste 10 år synes der igjen 
å være en endring i kirkesynet hen 
imot en større forståelse av at Nor- 
ges kirke, slik som den fremtrer 
som et resultat av den historiske 
utvikling, virkelig er en avdeling 
av Guds kirke på jord. 

Og nu til jubileumsåret kommer 
en av de unge prester som er gått 
ut fra menighetsfakultetet og som 
har sine røtter i indremisjonen og 
erklærer den norske statskirke for 
å være evangelisk, bibelsk og 
katolsk. 

Norborgs bok er en høistemt hyl- 
dest til Norges kirke. Kirken har 
for ham både sin historiske og kri- 
stelige rett og dens gudstjeneste- 
form, dens liturgi og embede er 
verdier, som det ikke alene gjelder 
å bevare men å utvikle og styrke. 
Han tar til orde for gjenoprettelse 
av erkebiskopstolen, fordi det vil 
knytte den historiske sammenheng 
og styrke kirkens karakter av 
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biskopkirke; men han vil ikke pe 
med på å innføre den apostoliske 
suksesjon. Det vilde være og for- | 
nekte vår kirkes evangeliske karak- | 
ter. j Å 

Og det er ikke en trang men en 
rummelig kirke Norborg vil ha, en 
kirke hvor gjerdene er nedbrutt. 

Det er noget av et nytt kirkesyn 
som pastor 


Norborg bekjenner. 
Det er ikke prestekirkens, hvor in 
dremisjon og de andre frivillige 
organisasjoner skal være tjenere. 
Det er heller ikke legmannskirkens 
— dette at foreningene er den vir | 
kelige menighet og kirken et red 4 
skap til å vinne lemmer for den. 
«Kirkens geistlighet må ikke tro at 
de er enearbeidere eller hersker 
og legfolket må legge bort den selv- | 
bevissthet som taler i ord som dis- å 
se: Grunnvollen i Zions bygning 14 
Norge er vår indremisjon (Hope)». i 
Den norske kirke er summen av alt: å 
prester og legmenn; forkynnelse i | 
kirke og i bedehus; menighétsar- 
beide, indremisjonsarbeide, ung-| 
domsarbeide o. s. v. Alt sammen | 
hører med. Slik'er Norges kirke 
blitt til efter en naturlig historisk | 
utvikling. Slik bør den fortsette å 
vokse. Det gjelder å se enheten og 
å lære kjærlighetens lov som tvin- 
ger til samarbeid mot felles mål, 
Boken er ikke belt klar i an 
legg og opbygning. Den virker som 
et hastverksarbeide og innbyr på 
mange punkter til motsigelse. Men 
den er friskt skrevet. Der er man- 
ge gode iakttagelser og treffende 
Og den er fremfor 
alt båret av en kjærlighet til vår. 
kirke og kirkens Herre og ku et 


vidsyn, som gjør at man leser den 
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